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ମୁଖବନ୍ଧ 

ଓଡ଼ିଶା କାହିଁକି ପ୍ରାୟ ପ୍ରତି ବିଷୟରେ ପଛରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି, ଏଇ ଚିନ୍ତା 
ମୋତେ ଛାତ୍ରାବସ୍ଥାରୁ ବିଳଚିତ କରିଆସୁଛି। ମୁଁ ସାମନ୍ତ ଚନ୍ଦ୍ର ଶେଖର କଲେଜରେ 
ପଢୁଥଲାବେଳେ ଆମ କଲେଜକୁ ଆମନ୍ତିତ ହୋଇ ଆସୁଥୁବା ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଗବେଷକ 
ଓ ଅଧ୍ାପକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଥିଲେ ଅଣଓଡ଼ିଆ। ମାନବିକ ବିକାଶରେ 
ବଙ୍ଗାଳୀମାନେ କିପରି ଆମଠାରୁ ଅନେକ ଆଗରେ ଥଲେ, ଏହା ମୁଁ ରେଳଗାଡ଼ିରେ 
ପୁରୀ ବା କଲିକତା ଯିବାବେଳେ ଅନୁଭବ କରୁଥଲି। ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ପୂର୍ବକମାନେ 
ଏକଦା ' ସାହସିକାଃ କଳିଙ୍ଗାଃ '- ସାହସୀ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଭାବେ ପରିଚିତ ହେଉଥଲେ। 
ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ କଳିଙ୍ଗ ସେନା କୌରବମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଉଡ ସେନା ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ 
ସମର୍ଥନ କରୁଥିବା ମହାଭାରତରେ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପତନ ପରେ 
( ୧୫୬୮) ସମୃଦ୍ଧ ଅତୀତର ମନମୁଗ୍ଧକର କାହାଣୀ ମଧ୍ଯ ଲୁଚିଯାଇଛି। ଆମ 
ଚାରିପାଖରେ ଘେରି ରହିଥୁବା ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ମାନବ ସମ୍ବଳର ବିକାଶ, 
ସାମାଜିକ ଓ ଅର୍ଥନୀତିକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାୟ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶା ପଛରେ 
ପଡ଼ିରହିଛି । ପଠାଣ, ମୋଗଲ, ମରହଟ୍ଟା ଏବଂ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଦଖଲରେ ୧ ୫ ୬୮ 
ରୁ ୧୯୪୭ ଏବଂ ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ୧୯ ୪୮ ରୁ ୨୦ ୧୭ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାୟ ଚାରିଶହ 
ପଚାଶବର୍ଷ ଧରି ଆମେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ସମାନ ସ୍ତରକୁ ଆସି ନ ପାରିବାର 
ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆ ଚରିତ୍ରରେ କଳିଙ୍ଗାମାନଙ୍କର ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ, ସାହସ, 
ଅଧ୍ୟବସାୟ ଓ ଉଦ୍ଯମଶୀଳତା ଆଉ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ଏହାର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ମୁଁ ଯେଉଁ ସବୁ ତଥ୍ଯ ଓ ତତ୍ତ୍ବ ସଂଗ୍ରହ କରିଛି, ସେଥୁରୁ ଗୋଟିଏ 
ବିଷୟ ମୋତେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଚଳିତ କରୁଛି“ ଦେଶପ୍ରୀତି, ସାହସ, ଆମବବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଅଧ୍ୟବସାୟ ବଳରେ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ପୂର୍ବରେ ମାଲେସିଆ, ଇନ୍ଦୋନେସିଆ, କାନ୍ମୋଡ଼ିଆ, 
ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡ ଏପରିକି ଚୀନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଖେଦି ଯାଇଥଲେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ବାଣିଜ୍ୟ ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ| ସେହିପରି ବୀର ବିକ୍ରମର ସହିତ ପଶ୍ଚିମରେ ନୀଳନଦ୍ୀ 
ଉପତ୍ୟକା, ସୁମେରୀୟ ଓ ବାବିଲୋନ ଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକାର ପେରୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କଳିଙ୍ଗାମାନେ ବିଦେଶରେ ରାଜ୍ୟ ଜୟ ନ କରି କେବଳ କୀର୍ରି ଓ ଧନ ଅର୍ଜନ 
କରୁଥୁଲେ। କାଳଗର୍ଭରେ ଲୀନ ନ ହୋଇ ଯେଉଁ ସବୁ ସ୍ଥାପତ୍ଯ କଳା ଏବେ ବି 
ମୂକସାକ୍ଷୀ ପରି ଛିଡ଼ା ହୋଇଛି, ସେ ସବୁ ଏହାର ନିଦର୍ଶନ । ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ମୋତେ 
ବିସ୍ମିତ କରେ ଯେ କେତେ ହଜାର ଆକ୍ରମଣକାରୀ ଏଇ ବିରାଟ ଭୂଖଣ୍ଡ ଦଖଲ କରି 
ନେଉଥଲାବେଳେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ସେମାନଙ୍କର ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିରୋଧ କରିପାରୁ ନ ଥଲେ । 
ସବୁଠାରୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ରଷ୍ଟ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଆମେ 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୫ 


ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଅସମର୍ଥ ଥୁଲୁ | ଶହେ ବର୍ଷରୁ ଅଧକ କାଳ ମହାପ୍ରଭୁ ଅଜ୍ଞାତବାସରେ 
ବା ଆଉ କେତେବେଳେ ପାତାଳୀ ଥଲେ। କଳାପାହାଡ଼ ବିଗ୍ରହମାନଙ୍କୁ ଅଙ୍ଗାରରେ 
ପରିଣତ କରି ନ ପାରି ନଦୀରେ ଭସାଇ ଦେବା ପରେ ପରମ ଭକ୍ତ ବିଶର ମହାନ୍ତି 
ବିଗ୍ରହ ଭିତରୁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର କରି ଓଡ଼ିଶା ଆଣିଥଲେ। କଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନେଇ ଏ 
ଜାତିର ଧର୍ମ, କଳା, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି। 

ଶୁକ୍ଟ ଯର ବେଦର ଏକାଂଶ ଓ ଅଥର୍ବ ବେଦର ପିସ୍ତଳାଦ ଶାଖା ପ୍ରାଚୀନ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ରଚିତ ହୋଇଥବା ମତ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବିଷୟରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରାଗଲା ନାହିଁ। ସେହିପରି ଏସିଆର ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଵ ଅଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଆରବ ଦେଶ ଓ 
ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗାମାନେ ଯାଇଥିଲେ ବୋଲି ନୂତନ ତଥ୍ୟ ମିଳୁଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏ ବିଷୟରେ ଗବେଷଣା କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇନାହିଁ। କେବଳ 
ଭାଷଣବାଜି କରି କୌଣସି ଜାତି ବଡ଼ ହୋଇପାରେନାହିଁ। ଏସବୁ ଦେଶରେ 
କଳିଙ୍ଗାମାନଙ୍କ କୀର୍ଭି ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ଲିପିବଦ୍ଧ କଲେ ଅତୀତର 
ଲୁପ୍ତ କାହାଣୀ ପୁଣି ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିବ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର ଅତୀତ ସମ୍ପର୍କରେ 
ରାଜ୍ୟବାସୀ ଅବହିତ ହେବେ। 

' ଭାରତ ଆବିଷ୍କାର” ଗ୍ରନ୍ଧରେ ପଣ୍ତିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି 
ଯେ ଚୀନ ସହିତ ଭାରତର ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରାୟ ହଜାର ବର୍ଷର। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ 
ପ୍ରସାର ଏବଂ ବାଣିଜ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଭୟ ଦିଗରୁ ବିଦ୍ଵାନ ଏବଂ ଗବେଷକମାନେ 
ଯାତାୟତ କରୁଥିବା ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ରାଜା ରନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଓ ତାଙ୍କ ଭଉଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା 
ଏବଂ ପଦୃସମ୍ଭବଙ୍କ ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀମାନେ ଉକ୍କଳରୁ ନେପାଳ ଓ ତିହଦତ 
ବାଟ ଦେଇ ଚୀନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶକୁ ଯାଇଥିଲେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା 
ପାଇଁ। ଏଇ ବାଟ ଦେଇ ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ ମଧ୍ଯ ହେଉଥଲା। ସାମ୍ଭତିକ ଉପକୂଳ 
ଓଡ଼ିଶାର କଟକ ଜିଲ୍ଲାରେ ବୌଦ୍ଧ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଥଲା ଏବଂ 
ହଜାର ହଜାର ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ପାଇଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଥଲା। 
ଏହାର ଅନେକ ଭଗ୍ନାବଶେଷ ଆବିଶ୍ଧତ ହେଲାଣି। ଆହୁରି ଏ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ହୋଇନାହିଁ । ଏସବୁରୁ ଅନେକ ଅଜ୍ଞାତ ତଥ୍ୟ ମିଳିବ କିନ୍ତୁ ଏଥୁପାଇଁ ରାଜ୍ୟ ସରକାରଙ୍କ 
ସଂସ୍କୃତି ବିଭାଗ, ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ଏବଂ ଗବେଷଣା ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ଆଗ୍ରହୀ ହେବା 
ବାଞ୍ଚନୀୟ | ଏକ ଜାତିର ବର୍ଭମାନ ଓ ଭବିଷ୍ୟତ ଯେପରି ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍କ ଅତୀତ ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ଗୁରୁତ୍‌ ପୂର୍ଣ । ଅତୀତକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ବର୍ଷାଢ଼୍ୟ ଓ 
ପ୍ରେରଣାଦାୟକ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। 

“ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ” ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ମନେ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


Pp) ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ରଖବାକୁ ହେବ ଯେ କେବଳ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମଧାରା ସମ୍ପର୍କରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ, ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦ ସହିତ ଏହାର ସମ୍ପର୍କ 
ଏବଂ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେତେ ନିବିଡ଼ ଥଲା ତାହା ମଧ୍ୟ ଆମେ ଜାଣିବା ଉଚିତ | 
ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ବିଷୟରେ 
ଆଲୋଚନା ଅସମ୍ପୂର୍ଣ ହେବ, ଯଦି ଜାତୀୟତାବାଦର ବିକାଶରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଧର୍ମ, 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଅବଦାନକୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଏ। ଏଇ ପୁସ୍ତକରେ ଏ ବିଷୟରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ପାଇଁ ସଚେତନ ଉଦ୍ୟମ କରିଥଲେ ସୁଦ୍ଧା, କହିରଖେ ଯେ ତାହା 
ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ। କାଶ୍ମୀରରୁ କନ୍ୟାକୁମାରୀ ବିରାଟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସନାତନ ଧର୍ମଧାରାର 
ପ୍ରଭାବ ଏତେ ଅସ୍ପିମଜାଗତ ଥିଲା ଯେ ପାଞ୍ଚ ହଜାର ବର୍ଷ ପରେ ମଧ୍ଯ ଏବେ ବି 
ତାହା ମୂଳକୁ ଛାଡ଼ି ନାହିଁ। ସେହିପରି ସଂସ୍କୃତି, ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନା ତଥା 
କାର୍ଯ୍ୟପଦ୍ଧତି ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଚଳଣିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିଲାବେଳେ ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରଥା, 
ପରମ୍ପରା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରା ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବେ ପରିପୁଷ୍ଷ କରିଛି । ରାଜ୍ୟର 
ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଭାଷାର ରୂପ କିଛିମାତ୍ରାରେ ବଦଳୁଥିବା ବେଳେ ଏ ସବୁକୁ ଏକତ୍ର 
ବାନ୍ଧି ରଖଛି ସମନ୍ୟର ଶକ୍ତି। ଭାଷା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଗୋଷ୍ଠୀର | ଦ୍ରାବିଡ଼ ଗୋଷ୍ଠୀର ଭାଷା ତାମିଲ, ତେଲୁଗୁ, କନଡ଼, ମାଲାୟଲମ ପ୍ରଭୃତି 
ଭାଷାମାନଙ୍କରେ ସଂସ୍କୃତର ପ୍ରଭାବ ଏଡ଼ି ଦେଇ ହେବ ନାହିଁ। ଭାଷାର ବିକାଶରେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ବିବିଧତା ଏବଂ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାରରେ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥବା ନୂତନ ଶବଦ 
ସମ୍ଭାର ଜାତୀୟତାକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିନାହିଁ, ବରଂ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଛି। ଓଡ଼ିଶାର ଜୈନ, 
ବୌଦ୍ଧ ଇସ୍ଲାମ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ଧର୍ମ ଆମ ସଂସ୍କୃତିକୁ କିପରି ପ୍ରଭାବିତ ଓ ସମୃଦ୍ଧ 
କରିଛି, ଲୋକଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅନୁସୃତ ପୂଜା ପଦ୍ଧତିର ସମନ୍୍‌ୟରୁ ତାହା ଜଣାପଡ଼େ | 

ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ, ନୃତତ୍ତ୍ ଓ କଳା, ଆଧୁନିକ ଇତିହାସର ସମୀକ୍ଷା ଏବଂ 
ସମାଜ ଓ ଶାସନତନ୍ତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପୁସ୍ତକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ପ୍ରାୟ ବିରଳ | ସାଂପ୍ରତିକ 
ଜଗତରେ ଜାତୀୟତା, ଜାତୀୟତାବାଦ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସହିତ 
ଶାସନତନ୍ ଅତି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ବିଷୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ ବିଷୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ 
ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଏକ ଜାତୀୟ କର୍ରବ୍ୟ ବୋଲି ମୁଁ ମନେ 
କରେ | ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଏସବୁ ବିଷୟରେ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିବା ପାଇଁ ଆମ 
ରାଜ୍ୟର ଲେଖକ ଓ ବୁବ୍ିଜୀବୀମାନେ ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ପଦ୍ 
ହେବ। କିନୁ ସର୍ଜନାମୃକ ସାହିତ୍ୟ ବାହାରେ ଯେ କଳା, ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୂଥବୀ ବିପୁଳ ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି ତାହା ଯଦି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ଯରେ 
ଉଦ୍ଭାସିତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ସୁଯୋଗ ଆମ ହାତମୁଠାରୁ 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୭ 


ଖସିଯିବ। ଏଇସବୁ ଦୁର୍ବଳତା ଆମର ଜାତୀୟତାବୋଧକୁ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ କରିଛି। ଏହି 
କାରଣରୁ ଓଡ଼ିଆ ଅସ୍ମିତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବହୀନ। 

ଜାତୀୟତା ଆପେ ଆପେ ଦୃଢ଼ ଓ ସଂଗଠିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ 
ସଂସ୍କୃତିର ଏକୀକରଣ ଓ ଆକର୍ଷଣୀୟ କରିବା ଶକ୍ତି ଅସୀମ। କିନ୍ତୁ ଚାରିଶହ ବର୍ଷର 
ବିଚ୍ଛିନ୍ନତାବୋଧ ଜାତୀୟ ଅସ୍ଥିତାକୂ ଶକ୍ତିହୀନ କରିବା ଫଳରେ ସାଂଗଠନିକ ସମବାୟିକ 
ଉଦ୍ୟମର ଅଭାବ ଯୋଗୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଆହ୍ଵାନର ମୁକାବିଲା କରିପାରିନାହିଁ। ଏହା 
ହିଁ ସବୁ ବିଫଳତାର କାରଣ। କିନ୍ତୁ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମାର୍ବରେ ଯଦି ପୁଣି ସଂଗଠିତ 
ଓ ସମବେତ ଉଦ୍ୟମ ହୁଏ, ତେବେ ଓଡ଼ିଆ ଅସ୍ମିତା ପୁଣି ସ୍ତନ୍ଦିତ ହେବ। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ନେଇ ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମଧାରା, ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସ ଏବେ ବି ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରୁଛି। ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଧର୍ମପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟ। କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କର ପରମ 
ଇଷ୍ଟ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି କେବଳ ସମର୍ପଣ ଭାବନା ଗଢ଼ି ଉଠିନାହିଁ, 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି, ସାହିତ୍ୟ ଓ ଲୋକକଥା, ଲୋକଗୀତି, ଲୋକନୃତ୍ୟ ଓ ଲୋକକଳା 
ସବୁ ତାଙ୍କରି କଥାରେ ପୂର୍ଣ୍ଚ। ଦୀର୍ଘ କାଳ ଧରି ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ହିନ୍ଦୁ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ୟ ମତବାଦ ଲୋକଙ୍କର ଆରାଧ୍ଯ ଏଇଥପାଇଁ ଯେ ସେ ସାମ୍ପଦାୟିକତା 
ଠାରୁ ଅନେକ ଭର୍ବ୍ବରେ, ତାଙ୍କୁ ନେଇ ସୃଷ୍ି ହୋଇଛି ସମତାବୋଧ, ସମନ୍ୟ, ଶାନି ଓ 
ମୈତ୍ରୀ। ଦୀର୍ଘକାଳରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ ଅସ୍ପିତାର କେନ୍ଦ୍ର । 

ଏଇ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିବା ପାଇଁ ମୁଁ ଅନେକ ଲେଖକଙ୍କ ପୁସ୍ତକରୁ ଉପାଦେୟ 
ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିଛି। ତଥାପି ଅନେକ ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ତଥ୍ଯ ଓ ତତ୍ତ୍ବ ମୋ ପୁସ୍ତକରେ 
ସଂଯୋଜିତ ହୋଇପାରିନାହିଁ। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲିଖୁତ ପୁସ୍ତକର ଅଭାବ ସହିତ ହିନ୍ଦୀ, 
ବଙ୍ଗଳା ବା ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ଲିଖୁତ ପୁସ୍ତକ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ମୋ ପକ୍ଷେ ସହଜ 
ହୋଇନାହିଁ। ରାଜଧାନୀରେ ଗୋଟିଏ ଉତ୍ତମ ପବ୍ଲିକ ଲାଇବ୍ରେରୀ ନାହିଁ। 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି। ଏଇ ଅଭାବବୋଧ ଦୂର ନ କଲେ 
ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ଆମର ସମ୍ପର୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ହେବ ନାହିଁ। ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁସାରେ 
ପୁସ୍ତକ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଦାୟିତ୍ବ ଶ୍ରୀମାନ ରମାକାନ୍ତ ମିଶ୍ର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ବହନ କରିଥିବାରୁ 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଧନ୍ୟବାଦ ଓ ଶୁଭେଛା ଜଣାଉଛି । ମୋର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସହାୟକ ଶ୍ରୀ ସୁବାସ ଚନ୍ଦ୍ର 
ସାହୁ ଲେଖାଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ କମ୍୍ୁଟରରେ ରଖୁନଥୁଲେ, ସେସବୁକୁ ଆବଶ୍ୟକତାନୂସାରେ 
ମୋତେ ଯୋଗାଇ ଦେଉଥଲେ। ଏଇ ପୁସ୍ତକରେ ପ୍ରକାଶିତ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ପ୍ରବନ୍ଧ 
' ସମାଜ' ଖବରକାଗଜରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଆଉ କେତେକ ମଧ୍ଯ ' ସମୟ ' 
ଖବରକାଗଜରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା। ଏମାନଙ୍କ ପାଖରେ ମୁଁ କୃତଜ୍ଞ । ସମୟ ' 
ସମ୍ପାଦକୀୟ ବିଭାଗର କମ୍ପୁଟର ଅପରେଟର୍‌ କୁମାରୀ ତପସ୍ଵିନୀ ପଣ୍ଡା ( ପିଙ୍କ ଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
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୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ଅକୁଣ୍ଠ ସହଯୋଗ ପାଇଁ ଆଶୀର୍ବାଦ କରୁଛି। ସୁପ୍ରିୟା ଦାଶ, ଶାରଳା ଗ୍ରାଫିକ୍ଟ ଡିଟିପି ଓ 
ସିଡି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥୁବାରୁ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଆଶୀର୍ବାଦ ଓ ଶୁଭକାମନା ଜଣାଉଛି 

ଏହାଛଡ଼ା ଏଇ ପୁସ୍ତକରେ ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗୁରୁଜୀ ଶ୍ରୀ ଚନ୍ଦ୍ରଭାନୁ 
ଶତପଥୀ ଏବଂ ବରିଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟିକ ଅଧ୍ୟାପକ ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ଦୂଇଟି ପ୍ରବନ୍ଧ, ସାହିତ୍ୟ 
ଏକାଡେମୀ ପ୍ରକାଶିତ କୋଣାର୍କର ନବକଳେବର ସଂଖ୍ୟାରୁ ଏବଂ ଗବେଷକ 
ପତିତପାବନ ମହାପତ୍ରଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ତଥ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ନିକଟରେ 
କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ କରୁଛି। ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଗ୍ରନ୍ଛରୁ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଅନୁସାରେ ମୁଁ ତଥ୍ଯ 
ଆହରଣ କରିଛି, ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ କୃତଜ୍ଞ । ତଥାପି ଯଦି କାହିଁ କିଛି ତୁଟି 
ଥାଏ, ତାହା ମୋର ନିଜସ୍ଵ। ଏଥୁପାଇଁ ମୁଁ କ୍ଷମପ୍ରାର୍ଥୀ | 

ମୋର ଶାରୀରିକ ଅସୂସ୍ଥତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟବ୍ୟସ୍ତତା ସନ୍ତେ ମୁଁ ଗତ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ଧରି 
ଏଇ ପୁସ୍ତକ ପାଇଁ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିଛି ଏବଂ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛି। ଲାର୍କ ବୁକ୍ସର 
ସମ୍ମାନନୀୟ ପ୍ରକାଶକ ଶ୍ରୀ ମହେନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର ଜାତୀୟତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପୁସ୍ତକ ଲେଖୁବା ପାଇଁ 
ମୋତେ ଉତ୍ସାହିତ କରି ଆସୁଥିଲେ । ଅଶୀବର୍ଷ ପରେ ଏ ଜଟିଳ ବିଷୟରେ ମୌଳିକତା 
ଦର୍ଶାଇବା ମୋ ପକ୍ଷେ ଧୃଷ୍ଟତା ହେବ ଜାଣି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଅନୁରୋଧ ରକ୍ଷା କରି 
ପୁସ୍ତକର ପାଞ୍ଜୁଲିପିଟି ତାଙ୍କ ହାତକୁ ଟେକି ଦେଇଛି। ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିତ୍ଵ ସେ ଆଗ୍ରହର 
ସହିତ ଗ୍ରହଣ କରିଥିବାରୁ ମୁଁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ କୃତଜ୍ଞତା ଜଣାଉଛି । 

କଳିଙ୍ଗର ପୂର୍ବ ଗୌରବ ଆଉ ନାହିଁ। ପ୍ରାୟ ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ବିଛିନ୍ନତାବୋଧ 
ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅସ୍ିତା ନିଷ୍ପଭ ହୋଇଛି। ଜାତୀୟତାବୋଧ ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନକୁ 
ସ୍ସନ୍ଦିତ କରୁନଥିବାରୁ ଜାତି ପ୍ରାଣବହ୍ଧି' ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ହେଉନାହିଁ। ପରସର ବିରୁଦ୍ଧରେ 
କୁସାରଟନା କରିବା, ବେନାମୀ ପତୁ ଲେଖୁବା ଏବଂ ଉଦ୍ୟମ, ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଅଧ୍ୟବସାୟ 
ନ କରି କେବଳ ଭାଷଣ ଦେବାର କଳା ଓ କୌଶଳ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାକୁ ନିଷ୍ପଭ 
କରିଛି ଏହା ହିଁ ଆମର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ । ଆମ ପ୍ରତିବେଶୀ ଆନ୍ଧୁ ଓ ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗ ଅଳ୍ପ ସମୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଇତିହାସରେ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ୟକାର କରିଥବା ବେଳେ ପଛରେ ଚାଲିନାହିଁ ଆମର 
ନିୟତି । ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁବାବୁ ଏବଂ ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଚରିତ୍ରରୁ ଏ 
ଜାତି ଯେ କିଛି ଶିକ୍ଷା କରିନାହିଁ ଏହା ହିଁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ । ତଥାପି ମଧୁବାବୁଙ୍କ 
କବିତାରୁ କିୟଦଂଶ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରୁଛି । 

ଜାତି ନନ୍ଦିଘୋଷ ଚାଲିବ କି ଭାଇ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସାରଥୀ କଲେ 

ଟାଣେ କିରେ ଗାଡ଼ି ଦାନାର ତୋବଡ଼ା ଘୋଡ଼ା ମୁହେଁ ବନ୍ଧା ଥଲେ।' 


ଭୁବନେଶ୍ବର ସାତକଡ଼ି ହୋତା 
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ସୂଚୀ 


ଜାତୀୟତା ୧୧ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ (୧) ୨୦ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ (୨) ୨୪ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ (୩) ୨୮ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ (୪) ୩୩ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ (୫) ୩୭ 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ୪୧ 

ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ୪୫ 

ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନଧର୍ମ ୫୦ 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୈନଧର୍ମ Do 

ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ IY୪ 

ବୌଦ୍ଧତନ୍ତରର ଉନ୍ମେଷ ଓ ବିକାଶ ୬୯ 
ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌବ୍ଧତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ୭୪ 
ତନ୍ତ୍ର ୭୯ 

ସୋମବଂଶୀଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ ୯୦ 

ଅନାଦି ଅନନ୍ତ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ୯୪ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ଷୋଳକଳା ୧୦୦ 
ଜଗନ୍ନାଥ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ୧୦୫ 

ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ( ୧) ୧୦୯ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ( ୨) ୧୧୪ 
ଗଣଦେବତାଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ୧୧୯ 

ସାରଳା ଯୁଗ ୧୨୪ 

ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ୧୨୯ 

ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ୧୩୪ 
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ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଲୀଳା ୧୩୯ 


ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗ ୧୪୬ 
ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମ ୧୫୧ 
ଆଧାତ୍ସିକ ଉତ୍ତରଣ ୧୫୬ 
ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଉପାସନା ( ୧) ୧୬୧ 
ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଉପାସନା ( ୨) ୧୬୬ 
ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନା ୧୭୯୧ 
ମହିମା ଧର୍ମ ୧୭୬ 
ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସାର ୧୮୨ 
ଉତ୍କଳର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ୧୯୪ 
ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ ୨୦୧ 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୧୫ 
ଓଡ଼ିଶାର ଓଷାବ୍ରତ ୨୩୬ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଧର୍ମ ପରଂପରା ୨୪୯ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ : ଏକ ଦୃତ ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ଦେବତା 
(ଡଃ ଚନ୍ଦ୍ରଭାନୁ ଶତପଥୀ) ୨୫୬ 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କିଂବଦନ୍ତୀ : 
ଏକ ଭବିଷ୍ୟର୍ମୀ ପରଂପରା 


( ଶ୍ରୀ ମନୋଜ ଦାସ) ୨୬୧ 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅସ୍ମିତା ୨୭୨ 

ମାତୃଭୂମି ମାତୃଭାଷାର ମମତା ୨୭୯ 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ପ୍ରଥମ ଉତ୍ତାସ ୨୮୬ 
ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ୨୯୨ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ନିଷ୍ପଭ କାହିଁକି ? ୩୦ ୨ 
ବିବିଧତା ମଧ୍ୟରେ ଜାତୀୟତାର ବିକାଶ mor 
ଦେଶ ବାହାରେ ହିନ୍ଦୁରାଜ୍ୟ ୩୧୩ 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମ ୩୧୮ 
LL 
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୧୧ 


ଜାତୀୟତା 


ଗୋଟିଏ ନିର୍ବିଷ୍ଟ ଅଂଚଳରେ ଦୀର୍ଘ ସମୟରୁ ବସବାସ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କ 
ଭାଷା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସ୍ଥାନୀୟତାକୁ ନେଇ ସେଇ ଅଂଚଳବାସୀଙ୍କ ମନରେ 
ଅନୁରାଗ ଓ ଆନୁଗତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ ସେଥିରୁ ଜାତୀୟତା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଧୀରେ ଧୀରେ 
ତାହା ଦେଶପ୍ରୀତିରେ ପରିଣତ ହୂଏ | ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ବା ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଦେଶରେ ଆପେ ଆପେ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ ହୋଇନଥିଲା । ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ 
ସଂସ୍କୃତିର ଏକୀକରଣ ଶକ୍ତି ଅସୀମ | ଏଇ ତିନୋଟି ଉପାଦାନ ମାଧ୍ୟମରେ ଗୋଟିଏ 
ଭୂଖଣ୍ଡର ଅଧ୍ବବାସୀମାନେ ପରସ୍ପର ନିକଟତର ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ସମୟକ୍ରମେ ସେମାନଙ୍କ 
ଭାବନାରେ ଆନ୍ତରିକତା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଏଇ ଚେତନା ସେମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ସଂଗଠିତ 
ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ଆଚାର ବିଚାର 
ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ଏକତ୍ଵର ଭାବନା ସୂଷ୍ଚି ହୁଏ। ଏଇ ଭାବନାରୁ ଜାତୀୟତା ସ୍ୃଷି 
ହୁଏ । ଏକତ୍ର ବଂଚିବାର ଚେତନାରୁ ଜାତୀୟତାର ସୃଷ୍ଟି । ଭାସ୍କୋଡାଗାମା ଅଜଣାକୁ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ସମୁଦ୍ର ପଥରେ ଆସି କେରଳର ସମୁଦ୍ର ଉପକୂଳରେ ପହଂଚିଥୁଲେ। 
ରାଜା ଜାମୋରିନ ଓ ତାଙ୍କ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ଭାସ୍କଖୋଡାଗାମା ନୂତନ 
ଦେଶରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବା ପାଇଁ ଶିଳାନ୍ୟାସ କଲେ ବୋଲି କହାଯାଏ । 
ଥରେ ଗୋଟିଏ ଭୁଖଣ୍ଡ ଆବିଶ୍ଧତ କଲାପରେ ସେଠାରେ ବିଦେଶୀମାନେ ବାଣିଜ୍ୟ ଓ 
ବସବାସ କରିବା ନାମରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରି ବେପାରୀରୁ ଶାସକ 
ହୋଇଗଲେ | ଆଲେକଜାଣ୍ଡର ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଭାରତ ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରି ଧନରତ୍ନ 
ଲୁଟ୍‌ କରି ଫେରିଯାଇଥ୍‌ଲେ । ମୋଗଲମାନେ ବାବରଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଭାରତକୁ 
ଆସି ଆଉ ଫେରି ନଯାଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ଆମ ଦେଶରେ ରହିଗଲେ । 
କଲମ୍ବସ୍‌ ୫ ୦୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଆମେରିକା ଆବିଷ୍କାର କରିଥିଲେ ଏବଂ ତା ପୂର୍ବରୁ 
ଭାସ୍କୋଡାଗାମା ଭାରତ ଆବିଷ୍କାର କରିଥଲେ । ତାପରେ ଆମେରିକାରେ ବସବାସ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରୁ ଲୋକ ଆସିଲେ । ସେହିପରି ଭାରତରେ 
ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟ କରି ଧନ ଅର୍ଜନ କରିବା ପାଇଁ ଆସିଲେ ଇଂରେଜ, ଡଟ୍‌, 
ଫରାସୀ, ଆଫଗାନ, ମୋଗଲ ପ୍ରଭୃତି । ଏମାନେ ବ୍ଯବସାୟ କରୁ କରୁ ଶାସକ 
ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ମୂଳ ଅଧ୍ଵବାସୀମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କଲେ। ଏଇ କାରଣରୁ ସ୍ଥାନୀୟ 
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୧୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଅସୂୟା ଭାଦ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ କବଳରୁ 
ମୁକୁଳିବା ପାଇଁ ସ୍ବାଧୀନ ହେବାର ଆକାଂକ୍ଷା ଜାଗ୍ରତ ହେଲା । ଗୋଟିଏ ନିର୍ବିଷ୍ଟ 
ଦେଶର ଅଧ୍ବବାସୀମାନେ ପରସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଏକତ୍ର ହେବାରୁ ସେହି ଅଂଚଳରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଧର୍ମ, ଭାଷା, ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନା, 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ରୁଚି ଓ ଜୀବନଧାରା ଗଢ଼ି ଉଠେ ତାହା ସେହି 
ଦେଶର ଲୋକଙ୍କ ଅସ୍ମିତାରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ଲୋକମାନେ ଏକତ୍ର ବସବାସ ଓ 
ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଯୋଗୁ ଜାତି ଗଠନକାର୍ଯ୍ୟ ସହଜ ହୁଏ । ଭାରତବର୍ଷରେ 
ଅନେକ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଚଳି ଆସିଛି, କିନୁ କେହି କାହାରି 
ଶତୃତା ନକରି ନିଜ ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ରୁଚି ମାଧ୍ଯମରେ ଜୀବନଯାତ୍ରା ନିର୍ବାହ କରିବା 
ଯୋଗୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ସହାବସ୍ଥାନ ଭାବନା ଜାଗ୍ରତ ହେଲା। ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ 
ସଂସ୍କୃତି ମାଧ୍ୟମରେ ଭାରତବର୍ଷର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଭାରତ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା । 
ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଅସୀମ ଆକର୍ଷଣ ଶକ୍ତି ବଳରେ ସନାତନ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନକୁ 
ଆଧାର କରି ସମାଜ ସଂଗଠିତ ହେଲା । ବେଦ କାଳରୁ ପୁରାଣଯୁଗ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଦେଶର ଜାତୀୟତାବାଦୀ ଚେତନା ସ୍ୃଷ୍ଷି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଦେଶ 
ବା ଅଂଚଳରେ ଏକତ୍ର ବାନ୍ଧି ରଖୁବା ଦ୍ଵାରା ଜାତୀୟ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଚେତନାରେ ଜାତୀୟ ଭାବନା ଆହୁରି ଦୃଢ଼ ହୁଏ 
ସେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ପାଇଁ ସଂକଳଛ ସୃଷ୍ଝି ହୁଏ ମନରେ | ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର 
ଚେତନା ଦୃତ ହେଲେ ଦେଶ ପରାଧୀନତାର ଶ୍ଧଙ୍ଖଳ ଛିଣ୍ଡାଇ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାପନ 
ହୋଇଯାଏ । 
' ଗଟ୍ଗୋଶ୍ଚ ଯମୁନେଷ୍ଚୈବ ଗୋଦାବରୀ ସରସ୍ଵତୀ - 
ନର୍ମଦେ ସିନ୍ଧୁ କାବେରୀ ଜଳେସିିନ୍‌ ସନ୍ଧିଧ୍ଵକୁରୁ । 

ଏହି ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କଲାବେଳେ ସ୍ଵତଃର୍ଦୂର ଭାବରେ ଗୋଟିଏ ଭାବନା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଯାଏ ଯେ ମୁଁ ଏଇ ଦେଶର ଲୋକ । ଏହି ଭାବନାରୁ ଦେଶ ପ୍ରୀତି 
ସୃଷ୍ଟିହୁଏ । ଦେଶପ୍ରୀତିରୁ ଅସ୍ମିତା ଜାତ ହୁଏ | ଗୋଟିଏ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଧରି 
ଚଳି ଆସିଥୁବା ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଧର୍ମଧାରା, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନେଇ ଜାତୀୟତା ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ| ସେଇ ଜାତୀୟତାର ସ୍ତନ୍ଦନ ତୀବ୍ର ହେଲେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚେତନା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆହୁରି ପ୍ରଣୋଦିତ କରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସାର୍ବଭୌମ ହେବା ପାଇଁ। ଗୋଟିଏ ଶ୍ନୋକ 
କିପରି କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରିଥିଲା ତାହା ଉପରେ ଉଦ୍ଧାର କରିଛି । 
ତର୍ପଣ କଲାବେଳେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଏଇ ଶ୍ଲୋକ ଉଚ୍ଚାରଣ କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ବେ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାପନ ଓ ସାର୍ବଭୌମତ୍‌ ହେବାର ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନଥୁଲା। 
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ଜାତୀୟତା ୧୩ 


ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ଯୋଗାଯୋଗର ବ୍ଯାପକ ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ 
ଭୌଗଳିକ ସୀମାରେଖା ଭିତରେ ଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳର ଲୋକମାନେ ନିଜ ନିଜ 
ଭିତରେ ସଂର୍ପକ ସ୍ଥାପନା କଲେ । ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକ ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଲା | ସେଇ ସମୟରୁ ଲୋକମାନେ ନିଜର ଜାତୀୟତା ଦ୍ଵାରା 
ପରିଚିତ ହେଲେ । ଭାରତବର୍ଷର ସନାତନ ଧର୍ମର ଆକର୍ଷଣ ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥୁଲା 
ଯେ ଧର୍ମ, ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିବିଧତା ସତ୍ବେ ଏକତ୍ର ରହିବା ମନ୍ତ୍ର ହୋଇଗଲା। ସେମାନେ ନିଜକୁ ଭାରତୀୟ 
ବୋଲି କହିଲେ । ବିଭିନ୍ନ ରାଜା ମହାରାଜା ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳକୁ ନେଇ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠିତ ହୋଇନଥୂଲା। ଅଶୋକ ତଥା ଗୁପ୍ତବଂଶ 
ସମୟରେ ଭାରତର ବ୍ୟାପକ ଅଂଚଳ ଏକ ଶାସନାଧୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା 
ଅନେକ ପରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ରାଜା ମହାରାଜାମାନେ ଯଦି ସଂଘ ଗଢ଼ିଥାନ୍ତେ 
ତେବେ ଏତେ ସହଜରେ ମୋଗଲ ଓ ଇଂରେଜମାନେ ଏ ଦେଶର ଶାସକ ହେବାର 
ଗୌରବ ପାଇନଥାନ୍ତେ | ଗୋଟିଏ ଅଂଚଳକୁ ନେଇ ଶାସନ କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ସମୟକ୍ରମେ ସ୍ଵାଧୀନ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠିତ ହୁଏ । ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ କରିବା ଭାବନା 
ଇଉରୋପରୁ ଆସିଥୂଲା ଦୁଇଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ । 

ପୂଥବୀରେ ପ୍ରଥମେ ନଗର ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା | ପରେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ ଶତ୍ରୁତା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ ମାଧ୍ୟମରେ ବାରମ୍ବାର ସୀମା 
ବଦଳିଲା । ବୈଦିକ ଯୁଗଠାରୁ ଆମ ଦେଶରେ ଜୈନ ଧର୍ମ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ତଥାପି ଏ ସବୁ ଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନରୁ ଶୂଙ୍ଗଳାବୋଧ, 
ଆନୁଗତ୍ୟ ଏବଂ ସହାବସ୍ଥାନ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ ହେଲା ଏବଂ ଜାତୀୟତାକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସାର୍ବଭୌମ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସଂସ୍ଥାପିତ ହେବା ପରେ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ସ୍ଥାପିତ ହେଲା । ଏକ କାଳରେ ଭାରତରେ ପ୍ରାୟ ୭୦ ୦ରୁ ଉର୍ଷ୍ଚ ରାଜା ଦେଶରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳକୁ ଶାସନ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର ପାଇଁ 
ପ୍ରାୟ ସବୁବେଳେ ଯୁଦ୍ଧ ଲାଗି ରହୁଥିଲା, କାରଣ ସେମାନଙ୍କୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଉତ୍ତବ ହୋଇ ନଥଲା। ଏଭଳି ଏକ ବିରାଟ ଦେଶକୁ ଶାସନ କରିବା 
ପାଇଁ ଯେତେବେଳେ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ସେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର 
ଟିନ୍ତା ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଉଦୟ ହେଲା ଏବଂ ଲୋକମାନେ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ 
ସେମାନେ ସଂଗଠିତ ନହେଲେ ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ପରାସ୍ତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଏକତା ନଥୁଲେ ଯେ କୌଣସି ଶକ୍ତ ବିଦେଶରୁ ଆସି ଅନାୟାସରେ ଏ ଦେଶକୁ 
ଲୁଣ୍ଠନ କରିବ ଏବଂ ଏ ଦେଶରେ ଶାସକ ହୋଇଯିବ। ଭାସ୍କୋଡାଗାମା ଏ ଦେଶକୁ 
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୧୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପରେ ୟୁରୋପରୁ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଏ ଦେଶକୁ 
ଆସିଲେ | ଇଂରେଜ ଜାତି ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାକୁ ଆସି ଏ ଦେଶକୁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଉପନିବେଶରେ ପରିଣତ କଲେ ! ଭାରତର ସଂପଦ ଲୁଣ୍ଠନ କରି 
ସେମାନଙ୍କ ଦେଶକୁ ବୋହିନେଲେ ବିନା ପ୍ରତିରୋଧରେ । 

ବ୍ରିଟିଶ୍‌ମାନେ ଆସିବା ବେଳକୁ ଏ ଦେଶରେ ଶାସନ କରିବା ପାଇଁ ସଂଘବଵ୍ଧ 
ସଂଗଠିତ ସରକାର କ୍ଷମତାରେ ନଥୁଲା । ତେଣୁ ସେମାନେ ଜଳପଥରେ ଆସି ଏ 
ଦେଶରେ ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା ମାଧ୍ୟମରେ କେବଳ ଏ ଦେଶର ଧନ ସଂପଦ 
ଲୁଣ୍ଡନ କଲେ ତାହା ନୁହେଁ, ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳକୁ ଏକତ୍ର କଲାରୁ ଭାରତ ଏକ 
ବିଟିଶ୍‌ ଉପନିବେଶରେ ପରିଣତ ହେଲା । ଏହି ଉପନିବେଶରେ ରହିଥୁବା କୋଟି 
କୋଟି ଲୋକ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶାସନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ଧୂବରେ ଧ୍ବରେ ଧର୍ମ, 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନେଇ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର ନୂତନ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । 
ଜାତିପ୍ରାଣ ବହ୍ଧି ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଦେଶାତ୍ଵସବୋଧ । ପରାଧୀନତାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର ନକରି ଦେଶକୁ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ଓ ଦେଶକୁ ସ୍ଵାଧୀନ 
କରିବା ଥଲା ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ । ମହାନ୍‌ ନେତା ବାଳ ଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକ କହିଲେ 
' ସୁାଧୀନତା ମୋର ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍ବକାର | ମୁଁ ଏହା ହାସଲ କରିବି ହିଁ କରିବି ।' 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆଫ୍ରିକାରୁ ଆସି ସାରା ଦେଶ ବୁଲିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅମରବାଣୀ 
ସମସ୍ତ ଭାରତୀୟଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ମନ୍ତ୍ର ହୋଇଗଲା ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାର 
ନିଜର ଚତୁରତା ବଳରେ ବୃହତ୍ତର ଭାରତବର୍ଷର ଶାସନ କରୁଥୁବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧୀଜୀ 
କଂଗ୍ରେସକୁ ଏକ ଲଢୁଆ ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ କଲେ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାକାର 
'କରିବା ପାଇଁ| ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ଇଂରେଜମାନଙ୍କର ଗୁଳିରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ । 
ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ ଆଣ୍ଡାମାନ୍‌ ଦ୍ଵିପପୁଞ୍ଜରେ ବନ୍ଦି କରି ରଖାଗଲା । ଅନେକଙ୍କୁ 
ଜେଲଭିତରେ ଭର୍ଉି କରାଗଲା । ବିଦେଶୀ ସରକାରକୁ ହଟାଇ ଦେଶରେ ସ୍ଵାଧୀନ 
ସରକାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଥଲା ସମସ୍ତଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ଜାତୀୟତାରୁ ଉତ୍ତବ ଓ ପ୍ରସାର 
ହୁଏ ସମଗ୍ର ଭାରତକୁ ନେଇ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାପନ ଭାବନା। ଏଇ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସବୁ ଜାତି ଧର୍ମ ଓ ଅଂଚଳର ଲୋକମାନେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ। 
ସେଥିରୁ ସେମାନଙ୍କ ସମବେତ ତ୍ୟାଗ ଓ ବଳିଦାନରୁ ଭାରତବର୍ଷ ସ୍ବାଧୀନ ହେଲା 
ଏବଂ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ ହେଲା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଵୟ ଅଛି | ଭାରତୀୟ ଧର୍ମଧାରା ଓ ସଂସ୍କୃତି ବିକଶିତ ହୋଇଛି 
ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଯେପରି ଲୋକଧର୍ମକୂ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏବଂ ଆଚାର ବିଚାର 
ଚଳଣିକୁ ବିପୁଳଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ତାହା ଓଡିଆ ଜାତୀୟତାର ପ୍ରଧାନ ଉତ୍ସ 
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ଜାଚୀୟଚା ୧୫ 


ହୋଇ ରହିଛି । ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ସର୍ବମୟ ଚେତନା ଓ ମାନବବାଦୀ ଗ୍ରହଣଶୀଳତା 
କୌଣସି ଧର୍ମରେ ନାହିଁ। ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ଭାଷା, ରୀତି ନୀତିର ଲାବଣ୍ୟ ଅପୂର୍ବ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ପ୍ରତିମା ନୂହଚି; ବରଂ ସବୁ ଧର୍ମର ଚୈତନ୍ୟମୟ ଜ୍ଵଳନ୍ତ 
ଦୀପଶିଖା । 

ଜାତୀୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ଲେଷ ଏବଂ ପ୍ରସାର 
ଇଉରୋପରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । ପ୍ରଥମ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ( ୧୯୧୪ - ୧୯୧୯) ଏବଂ 
ଦ୍ତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ( ୧୯୩୯-୧୯ ୪୪) ର ପ୍ରଭାବ ଏପରି ଭୟଙ୍କର ଥିଲା ଯେ 
ଆଉ ଯେପରି ଭବିଷ୍ୟତରେ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ନହୁଏ ସେ ଦିଗରେ ପୂଥିବୀର ନେତାମାନେ 
କେବଳ ସଚେତନ ହେଲେ ନାହିଁ ବରଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ପରାଧୀନ ଦେଶମାନଙ୍କର 
ଲୋକମାନେ ବ୍ୟାକୂଳ ହେଲେ ନିଜ ଦେଶକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଏବଂ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ | ଏହି ଦୂଇ ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧରେ କୋଟିଏରୁ ବେଶି ଲୋକ ନିହତ 
ହୋଇଥିଲେ । କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କର ଧନ ସମ୍ପତ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଥିଲା। ଏହି ଦୂଇ 
ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ଫଳାଫଳ ଏତେ ଭୟାବହ ଥିଲା ଯେ ତାହାର ପୁନରାବୃଭି ଯେଭଳି 
ନହୂଏ ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକମାନେ ସେ ଦିଗରେ ସଚେତନ ହେଲେ। ଜାପାନର ହିରୋସୀମା 
ଉପରେ ଆଣବିକ ବୋମା ବର୍ଷଣ ଏତେ ଭୟଙ୍କର ପରିଣାମ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଯେ ଅଶୀ 
ବର୍ଷ ପରେ ମଧ୍ୟ ଏହାର ଧ୍ଵସଂକାରୀ ପ୍ରଭାବ ନିଷ୍ପଭ ହୋଇନାହିଁ । ଯେଉଁ ସବୁ 
ଦେଶ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ପରାଧୀନ ଥିଲେ ସେ ସବୁ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ 
ପ୍ରବଳ ହେଲା | ଫଳରେ ଭାରତ ପରି ଅନେକ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ପରିଣତ ହେଲେ ଏବଂ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଲୋପ ପାଇଲା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଭାଷାଭାଷୀ ଓ ଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ବାସ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ସଂଘବଦ୍ଧ 
ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲା ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ । ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀକୁ ବିଜ୍ଞାନ, ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଓ ମାନବିକ ଅଧିକାରର ଶତାଦ୍ଦୀ ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ସ୍ବୀକାର କଲେ ଏବଂ ଏକବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଦେଶମାନଙ୍କର ଜୟଯାତ୍ରା ଆହୁରି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଲା। ସ୍ଵାଧୀନ 
ମତ, ସ୍ବାଧୀନ ଆକାଂକ୍ଷା, ମୁକ୍ତ ଜୀବନଚଯ୍ୟାର ପ୍ରସାର ହେବା ଯୋଗୁ ମାନବିକ 
ଅଧିକାରର ଉପଯୋଗ ପାଇଁ ପୂଥିବୀ ବ୍ୟାପି ସଚେତନତା ପ୍ରସାରିତ ହେଲା। ଭାରତବର୍ଷ 
୧୯ ୪୭ ଅଗଷ୍ଟ ୧ ୫ ତାରିଖରୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ର ହେବାର ୬୮ ବର୍ଷ 
ମଧ୍ୟରେ ପାକିସ୍ଥାନ ସହିତ ତିନିଥର ଏବଂ ଚାନ୍‌ ସହିତ ଥରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି । କିଚୂ 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ଦେଶର ସାମରିକ ଶକ୍ତିର ବିକାଶ ଘଟିବା ସହିତ ଲୋକଶକ୍ତକୁ ସଂଗଠିତ 
କରି ସଂସଦୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମାନବିକ ଅଧିକାର ବିସ୍ତାର ଏବଂ ଶିକ୍ଷା ଓ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକ-କଲ୍ୟାଣ କାଯ୍ୟରେ ବିସ୍ତୃତି ଫଳରେ ଜନଜୀବନର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
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୧୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଉନ୍ନତି ହୋଇଛି। ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଦେଶର ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲୋକ ନିରକ୍ଷର ଓ 
ଗରିବ ଥିଲାବେଳେ ଏଇ ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତରୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ପୁରାପୁରି ହଟି ନଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏବେ ବି ୨୫ ଭାଗ ଲୋକ ଗରିବ ଅଛନ୍ତି। ସେହି ଲୋକମାନେ ହିଁ ନିରକ୍ଷର | 
ନିରକ୍ଷରତା ଓ ଦାରିଦ୍ରମୋଚନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପ୍ରତି ସରକାର ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ଦେଉଥୁବାରୁ 
୨୦ ୨୫ ବେଳକୁ ଭାରତ ଏକ ବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ ହୋଇଥବ ଏଥରେ 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଭାରତରେ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ଲେଷ ହେଲା ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ 
ଭାଗରୁ । ବାଳ ଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକ, ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି, ପଣ୍ଡିତ ଜବାହାର ଲାଲ୍‌ ନେହେରୁ, 
ନେତାଜୀ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ , ମୌଲାନା ଆଜାଦ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ଓ ସକ୍ରିୟ 
ନେତୃତ୍‌ ବଳରେ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାକୁ ଆଧାର କରି ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ମାନବିକ 
ଅଧ୍ୁବକାର ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇଛି ଏବଂ ଭାରତ ପୂୃଥ୍‌ବୀର କୋଡ଼ିଏଟି ବିକାଶୋନ୍ଧଖୀ ଦେଶ 
ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ସେହିପରି ଦେଶର ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୃଢ଼ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଭାରତ ଏକ ଆଣବିକ ରାଷ୍ଟ୍ରଂସଂପନ୍ଧ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି | ଓଡିଶାରେ 
ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସାର ହୁଏ ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁସୁଦନ ଦାସ ଏବଂ ଉତ୍କଳ ମଣି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ । 

ଭାରତର ଜାତୀୟ ଜୀବନ ଯେତିକି ଶକ୍ତ ଶାଳୀ ହେଉଛି ଲୋକଶକ୍ତିର 
କ୍ରିୟାଶୀଳତା ସେତିକି ବଢୁଛି । ତେଣୁ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ଜାତୀୟତା ସଂକୀର୍ଣତା 
ମଧ୍ଯରେ ଘାଣ୍ଟି ହେଉନାହିଁ; ବରଂ ପୃଥୁବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କ ସହିତ ସମବେତ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଠା ଦ୍ଵାରା ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିକାଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିମାନେ ଉଦ୍ଯମ 
କରୁଛନ୍ତି । ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଦୁଇ ଜାତି-ତର୍୍‌ଵ୍‌ ବଳରେ ମହମ୍ମଦ ଅଲ୍ଲୀ ଜିନ୍ନା ଦେଶ 
ବିଭାଜନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ପାକିସ୍ଥାନ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। କିନ୍ଧୁ କେବଳ ଧର୍ମକୁ ନେଇ 
ପାକିସ୍ଥାନର ଏକତା ଓ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ସଂହତି ଦୃଢ଼ ନହେବାରୁ ପୂର୍ବ ପାକିସ୍ଥାନ 
(ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ)ର ଲୋକମାନେ ଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଧାର କରି 
ଜାତୀୟତାକୁ ପରିପୁଷ୍ଠ କରିଥିବାରୁ ୧୯୭ ୧ ମସିହାରେ ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ ଓ ପାକିସ୍ଥାନ 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧହେଲା । ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ ସପକ୍ଷରେ ଭାରତୀୟ ସେନା 
ବାହିନୀ ଯେଭଳି ପରାକ୍ରମ ଦେଖାଇଥୂଲେ ତାହା ଆମ ଜାତୀୟତାର ସ୍ମାରକୀ ହୋଇ 
ରହିବ । ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ ଧର୍ମକୁ ନ ଛାଡି ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଏକତ୍ରୀକରଣର ପ୍ରଧାନ 
ଉତ୍ସ ଭାବି ଜାତୀୟତାକୁ ବରଣ କରିଥିବାରୁ ପାକିସ୍ଥାନ ଅପେକ୍ଷା ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ 
ଅଧ୍ବକ ମାନବବାଦୀ ଓ ଉଦାର। ପାକିସ୍ଥାନର ଜାତୀୟତାବୋଧ ଭାରତ ବିରୋଧୀ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ଦେଶର ନେତାମାନେ ଏହି ଦୀର୍ଘବର୍ଷ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ହେବା ପରେ 
ମଧ୍ଯ ଭାରତକୁ ମିତ୍ର ଦେଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ଶତୁଦେଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
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ଜାତୀୟତା ୧୭ 


କରୁଛନ୍ତି। ଏହି କାରଣରୁ ପାକିସ୍ଥାନର ଜାତୀୟତା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମାର୍ଗରେ ଗତି କରୁଛି। 
କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା ସବୁ ଧର୍ମ, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ବିତ ଶକ୍ତିକୁ ନେଇ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବରେ ପୂଥବୀରେ ନିଜର ଅସ୍ପିତା ବଜାୟ ରଖିଛି। ଓଡିଆ 
ଜାତୀୟତା ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ଅଂଶ ବିଶେଷ। ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ, 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିବିଧତା ସତ୍ତେ ଜାତୀୟତା ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହୋଇଛି | 
ଏହି କାରଣରୁ ବିବିଧତା ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଛି। କବିଗୁରୁ ରବିନ୍ଦ୍ର 
ନାଥଙ୍କ ବାଣୀ- ‘କତ ଭାଷା, କତ ଜାତି, କତ ପରିଧାନ, ବିବିଧେର ମାଖଝେ ଦେଖ 
ମିଲନ ମହାନ୍‌ । ବିବିଧତା ଦେଶକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିନାହିଁ ବରଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଛି। 
କେବଳ ଭାରତ ନୂହଁ ଆମେରିକା, କାନାଡା, ଜର୍ମାନୀ, ବ୍ରିଟେନ, ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା, 
ଚୀନ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ଅଧ୍ୟକାଂଶ ସ୍ଵାଧୀନ ଏବଂ ସାର୍ବଭୌମ ଦେଶରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
ଧର୍ମ ଓ ଭାଷାର ଲୋକ ନାହାନ୍ତି, ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ଭାଷାର ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି। 
ଅନେକ ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀ ମନେ କରନ୍ତି ଯେ ଜାତୀୟତାବାଦର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥ 
କରି କେବଳ ଧର୍ମକୁ ବା ଭାଷା ସଂସ୍କୃତିକୁ ନେଇ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର 
କଲେ ଜଗତୀକରଣ ବା ଗ୍ଲୋବାଲାଇଜେସନ୍‌ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବାଧାବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଠି ହେବ। 
ସାରା ବିଶ୍ଵର ସାତଶହ କୋଟି ଲୋକଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥ ସହାବସ୍ଥାନ ଓ ନିରାପତ୍ତା ରକ୍ଷା 
କରିବା ପରି ମହନୀୟ ଆଦର୍ଶ ପାଳନ କରିବା ମଧ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରଧର୍ମର କର୍ରବ୍ଯ। 
ଜାତୀୟତାବାଦକୁ ଯଦି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥରେ ଉପଯୋଗ କରାଯାଏ ତେବେ ଜଗତୀକରଣ 
ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। କିନ୍ତୁ ସେ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦ 
ଉଦାରବାଦୀ ମାନବିକତାକୁ ଆଧାର କରି ଗଢି ଉଠିଛି। ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନବବାଦୀ ବିବିଧତା ଅନୁସରଣ କଲେ ଜାତୀୟତାବାଦ ଓ 
ଆନ୍ତର୍ନାତୀକତାବାଦ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ହେବନାହିଁ ବରଂ ଶାର୍ତିପୂର୍ଵ ସହାବସ୍ଥାନ ନୀତି 
ସବୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗ୍ରହଣ କରିବେ | ଜାତିସଂଘ ଏଇ ମହତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ବୃହତ୍‌ ଦେଶମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୁଝମଣା ଦ୍ଵାରା 
ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ପୃଥିବୀରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ସହାୟକ ହେବ ! କିନ୍ଧୁ ଏ କଥା 
ବି ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ଜାତିସଂଘ ଓ ବିଶ୍ଵ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂଘ ପରି ସମସ୍ତ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାନରେ ଯେଉଁ ସବୁ ସ୍ଵାଧୀନ ସାର୍ବଭୌମ ଦେଶ ଅଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ 
ଓ ସ୍ଵାଧୀନତାର କିଛି ଅଂଶ ସ୍ବେଛାରେ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ପଡିବ। ତଥାପି ଜାତିସଂଘ 
ପୃଥିବୀରେ ଶାନ୍ତି ରକ୍ଷା ପାଇଁ ସମବେତ ଉଦ୍ୟମ କରୁଛି ଏବଂ ଦେଶମାନଙ୍କୁ ବିପଦ 
ଆପଦ ବେଳେ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛି । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଶାନ୍ତି ଓ ସହାବସ୍ଥାନ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
ବିଶ୍ବଶାନ୍ତି ଓ ନିରାପତ୍ତାର ବିକାଶ ଓ ଅଭିବୃଵି ପାଇଁ ଜଗତୀକରଣ ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ । 
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୧୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରୁ କଳିଙ୍ଗ ଦେଶର ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କର ପରାକ୍ରମ ଓ 
ଜାତୀଯତା ଯୋଗୁ ସାଧବମାନେ ବାଣିଜ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶକୁ 
ଯାଉଥୁଲେ ! ୍ସଂହଳ, ମିଆଁମାର (ବର୍ମା), ଥାଇଲାଣ୍ଡ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଏବଂ ଚୀନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧବମାନେ ଯାଇଥିଲେ ଏବଂ ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ କରି ପ୍ରଚୁର ଧନସଂପଦ 
ସ୍ଵଦେଶକୁ ଆଣିଥୂଲେ। ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ବାଲି ଦ୍ବୀପପୁଞ୍ଜରେ ବାସ କରୁଥିବା 
ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ୯୫ ପ୍ରତିଶତ ହେଉଛନ୍ତି କଳିଙ୍ଗର ଲୋକ । ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେମାନେ ଓଡିଶାର ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା ଅନୁସରଣ କରି ଆସୁଛନ୍ତି। 
ଆଶୁତୋଷ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କର ପୁସ୍ତକରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ କଳିଙ୍ଗର ବ୍ଯବସାୟୀମାନେ 
ପଶ୍ଚିମରେ ଅବସ୍ଥିତ ନୀଳନଦୀ ଉପତ୍ୟକା, ବାବିଲୋନ୍‌ ଓ ସୁମେରୀୟ ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯ 
ଯାଇଥଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକାର ପେରୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯାଇଥିବାର ନିଦର୍ଶନ ରହିଛି। ଦୂର୍ଭାଗ୍ଯୟର ବିଷୟ ଯେ ଓଡିଆ ଜାତିର ଅସ୍ମିତା ଷୋଡଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ୟ ଭାଗରୁ ଧ୍ୟରେ ଧ୍ୂବରେ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇ ଯିବାରୁ ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କ ପରେ 
ଓଡିଶା ପ୍ରଥମେ ଆଫଗାନମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତାପରେ ମୋଗଲ ଏବଂ ମରାଠାମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଶାସନାଧୂନ ହେଲା। ମୋଗଲ ଓ ମରାଠାମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ଇଂରେଜମାନେ 
୧୮୦୩ ମସିହାରେ ଓଡିଶା ଦଖଲ କଲେ | ପୂର୍ବରୁ ଜାତୀୟତାବୋଧ ଯଦି ସ୍ପନ୍ଦିତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଆନ୍ତା ତାହା ହେଲେ ଓଡିଆ ଜାତି ପ୍ରାୟ ୪୦୦ ବର୍ଷ ଧରି ୪ଟି 
ପ୍ରଦେଶରେ ବାଣ୍ଡି ହୋଇ ରହିନଥାନ୍ତା। ଇଂରେଜମାନେ ଯେ କିଛି ଭଲ କାମ କରି 
ନଥଲେ ତାହା ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ନ୍ୟାୟିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୋଗଯୋଗ, 
ଶିକ୍ଷା ଓ ପ୍ରଶାସନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସୁରକ୍ଷା ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଥୁଲା। 
ଚାରିଟି ରାଜ୍ୟରେ ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଓଡିଆମାନେ ବାଣ୍ଡି ହୋଇ ରହିବାରୁ ଧର୍ମ, 
ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଘନିଷ୍ଠ ସଂପର୍କ ରହିଲା ନାହିଁ। ଭାଷା ଭିଭିରେ ଓଡିଶା 
ପ୍ରଦେଶ ଗଠିତ ହେବା ପରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ରାଜ୍ୟରେ ପରିଣତ 
ହେଲା। କିନ୍ତୁ ରାଜନୀତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଦୁର୍ବଳତାରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଓଡିଶା ଉପରକୁ 
ଉଠିପାରୁ ନାହିଁ। ଫଳରେ ଓଡିଶାର ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ପଛରେ ରହିଛି। ଜାତୀୟତା ଯଦି 
ସ୍ଵତଃସ୍ତୁର୍ର ଭାବେ ସଂଗଠିତ ଓ ଦୃଢ ହୁଏ ତେବେ ଓଡିଆମାନଙ୍କୁ କଠୋର ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପଡିବ ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁସୁଦନ ଦାସଙ୍କ ଭାଷାରେ- 

ଜାତି ପ୍ରେମ ବହି ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କର 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଦିଅ ଆହୁତି 

ସ୍ବାର୍ଥମେଧ ଯଜ୍ଞେ ଚାରିଆଡେ ନାଚ 
ଛାତିକୁ ମିଶାଇ ଛାତି ' | 
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ଜାତୀୟତା ୧୯ 


ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଓ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି। ଶିଥିଳ ହୋଇଥିବା ଜାତୀୟତାକୁ ଜାଗ୍ରତ ଓ 
ସ୍ପର୍ବିତ କରିବା ପାଇଁ ନୂଆ ବାଟ ଖୋଲିବା ସକାଶେ ଅଧ୍ଯାବସାୟ ଓ ତ୍ଯାଗର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ଏଥପାଇଁ ନିସ୍ଵାର୍ଥ ଦେଶପ୍ରୀତିର ପ୍ରୟୋଜନ ଅଛି। ମଧୁସୂଦନ 
ଦାସଙ୍କ ଭାଷାରେ- 

ଜାତି ନନ୍ଦିଘୋଷ ଚାଲିବ କି ଭାଇ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସାରଥୀ କଲେ 

ଚାଲିବ କି ଗାଡି ଦାନାର ତୋବଡା ଘୋଡା ମୁହେଁ ବନ୍ଧା ଥଲେ' । 

ଇଂରେଜ ଶାସନର ଅନ୍ତ ହେଲା ୧୯୪୭ ଅଗଷ୍ଟ ପନ୍ଦରରେ। କଳିଙ୍ଗର 
ଶୌର୍ଯ୍ୟ ବୀର୍ଯ୍ୟ ଓ ବୀରତ୍ଵ ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାର ସୁତ୍ରରେ ଓଡିଆମାନେ ପାଉଥୁଲେ ବି 
ସେମାନଙ୍କର ବୀରତ, ସାହସିକତା ଓ ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ଫେରି ଆସିନାହିଁ। ତଥାପି ଓଡିଆ 
ଜାତି ଆଗକୁ ଯିବାର ବାଟ ଫିଟିବ ଯଦି ଜାତୀୟ ଚେତନା ଓଡିଶାବାସୀଙ୍କୁ ଦେବ 
ଅତ୍ଵବିଶ୍ଵାସ, ସାହସ, ଅଧ୍ୟବସାୟ ଏବଂ ଆଗକୁ ଲମ୍ବ ଦେବାର ସଂକଳ୍ପ । ଭାରତର 
ସଂଘ୍ଘୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅନେକ ରାଜ୍ୟ ରହିଛି। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ସମସ୍ତ ରାଜ୍ଯର 
ସମାନ ବିକାଶ ହୋଇନାହିଁ। ଯେଉଁ ରାଜ୍ଯର ଜନସାଧାରଣ ଯେତିକି ଜାଗ୍ରତ ଓ 
ସଚେତନ ଏବଂ ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମ, ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ, ଓ ସଂସ୍କୃତି ପାଇଁ ସ୍ଵାଭିମାନୀ 
ସେସବୁ ରାଜ୍ୟ ଶକ୍ତିଶାଳୀ | ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି - ପ୍ରେମ ଉଣା 
ଥିବାରୁ ସେମାନେ ଅର୍ଥନୀତିକ, ସାମାଜିକ, ଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁର୍ବଳ। ଜ୍ଞ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍େଷ ( ୧ ) 


ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖିତ ଓଡ଼ିଶାର 
ଇତିହାସ 'ରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନତା ସମ୍ପର୍କରେ ଲେଖାଅଛି- “ ଯେଉଁ ରାଜ୍ୟ ବର୍ଭମାନ 
ଓଡ଼ିଶା ନାମରେ ପରିଚିତ ହୁଏ, ପୁଣି ଯେଉଁ ଜାତିକୁ ଓଡ଼ିଆ ବୋଲି କୁହାଯାଏ 
ତାହାର ନାମ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ସେପରି ନଥଲା। ପୌରାଣିକ 
ଆଖ୍ୟାନମାନଙ୍କରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ ଯେ ଏ ଅଞ୍ଚଳ କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ ହିଁ ପରିଚିତ 
ହୋଇଥୁଲା। × ଓଡ଼ିଶାର ବିସ୍ତୀର୍ଵତା ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ ନେଇ 
ଇତିହାସରେ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥଲା। ସ୍କୁଳତଃ ତାହା ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୋଦାବରୀ ନଦୀ 
ସମୀପରୁ ଆରମ୍ଭକରି ପୂର୍ବରେ ହୁଗୁଳି ଏବଂ ଗଙ୍ଗାନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ପୁଣି ଉତର ଦିଗରେ 
ବିନ୍ଧ୍ୟାଚଳଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବଙ୍ଗୋପସାଗର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସାରିତ ଥଲା।' 

ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଅରଣ୍ୟ ଓ ମାଳଭୂମି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା ଏବଂ ଆଦିମ ଆଦିବାସୀ, 
ଶବର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ବସବାସ କରୁଥଲେ। ପ୍ରାଗ୍‌ଏତିହାସିକ 
କାଳରେ ଆଦିବାସୀ ଓ ଶବରମାନଙ୍କ ବାସଭୂମି ଥିଲା ଆଜିର ଓଡ଼ିଶା । ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
ଠାରୁ ସମଗ୍ର ଉତ୍ତରାଞ୍ଚଳ ଏବଂ ବାମଣ୍ଡା, ପାଲଲହଡ଼ା, ଆଠମଲ୍ଲିକ, ଦେବଗଡ଼, 
ସୋନପୁର, ବୌଦ୍ଧ, ବଲାଙ୍ଗିର, କଳାହାଣ୍ଡି, ଖଲ୍ଲିକୋଟ, ଜୟପୁର ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ 
ଗଡ଼ଜାତର ପ୍ରଧାନ ଅଧ୍ବବାସୀ ହେଲେ ଆଦିବାସୀ ଓ ଶବର | ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତ୍ର ମଧ୍ଯ 
ସେହିମାନେ ବସବାସ କରିବାର ବହୁକାଳ ପରେ ଉତ୍ତରରୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣରୁ 
ଦ୍ରାବିଡ଼ମାନେ ଆସିଥୂଲେ। ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଆଦିବାସୀମାନେ ଅରଣାଞ୍ଚଳରେ 
ବସବାସ କରି ରହି ଆସୁଛନ୍ତି ଏପରିକି ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଅତୀତ ହୋଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରବାହରେ ମିଶି ପାରିନାହାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ମୁହଁର 
ଭାଷା ଭିନ୍ନ ଯଦି ବା ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଶିଖି ଯାଇଛନ୍ତି। ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରାୟ 
ସଂଖ୍ୟାଦୃଷ୍ଟିରୁ କୋଟିଏ ଜନଜାତି ବାସ କରନ୍ି। ଏମାନଙ୍କ ଦେବତା ଭିନ୍ନ ଚଳଣି 
ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ। ଯାହା କହିବେ ଅରେ। ଥରେ ବଚନବଦ୍ଧ ହେଲେ ଆଉ 
ଟଳନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଓଡ଼ିଶାଭାବେ ଯେଉଁ ଅଞ୍ଚଳ ଖ୍ୟାତ, ସେଇ ଅଞ୍ଚଳ ବେଳେବେଳେ କଳିଙ୍ଗ, 
ଉଡ଼୍ର, ଉକ୍କଳ, କୋଶଳ ନାମରେ ପ୍ରସିଵି ଲାଭ କରିଥଲା। ଅତୀତରେ ରାଜାମାନେ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭନ୍ନେଷ ( ୧) ୨୧ 


ଏଇ ଅଞ୍ଚଳର ଶାସକ ଥୂବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ଲାଗିରହିଥିଲା ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧର 
ଜୟ ପରାଜୟ ନେଇ ସୀମା ମଧ୍ଯ ବଦଳି ଯାଉଥଲା। ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ବସବାସ କରୁଥିବା ଲୋକେ ସଂଘବଦ୍ଧ ଭାବେ ବାସକରିବା ଦ୍ଵାରା ସମାଜଗଠନ 
ସହଜ ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ ଜାତୀୟତା ଗଢ଼ି ଉଠିବାରେ ବିଳମ୍ବ ହୋଇଛି। ଭାଷା, ଧର୍ମ, 
ସଂସ୍କୃତି ନେଇ ଜାତୀୟତା ଗଢ଼ିଉଠିଥାଏ। ଓଡ଼ିଶାର ଭୂଗୋଳ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ 
ଦେଖାଯାଏ ଯେ ସମୁଦ୍ରକୁ ଲାଗି ରହିଥିବା ଅଞ୍ଚଳ ଉର୍ବର ଓ ପ୍ରଶସ୍ତ ଥିବାରୁ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଉତ୍ତରରୁ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ମାନେ ଦକ୍ଷିଣରୁ ଆସି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଥିବାରୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଟୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଦୀର୍ଘକାଳ 
ଲାଗିଯାଇଛି। ଏହି କାରଣରୁ ଏବେ ବି ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମଧାରା କହିଲେ ଯାହା 
ବୁଝାଏ ଆଦିବାସୀମାନେ ସେଇ ସ୍ରୋତ ସହିତ ମିଶିପାରି ନାହାନି। ଆଦିବାସୀମାନେ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଜାଣନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ମାନେ ଏମାନଙ୍କ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର 
କରୁନଥିବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଭାଷା 
ପ୍ରଚଳିତ। ସେହିପରି ଅର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ନିଷାଦ ଓ 
ଆରଣ୍ୟକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନ ଥିବାରୁ ଏବେ ବି ସେମାନେ ଖମ୍ବେଶ୍ବରୀ, ମାଟି 
ନିର୍ମିତ ଜୀବଜନ୍ତୁ ଶିଳା ଓ ଦାରୁପୂଜା କରନ୍ତି। ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାପରେ ଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରସାର ଯୋଗୁ ସଚେତନତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ଏବଂ ଆଦିବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ଦେବ ଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନା କରିବା ସତ୍ତ୍ବେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପୂଜା କରିବା 
ପାଇଁ ଶିଖିଗଲେଣି। ତଥାପି ଅନ୍ୟ କେତେକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏବେ ବି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍‌ୟ 
ସାଧନ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ। ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଏବେ ବି ଆଚାର ଓ ବିଚାରରେ ଦକ୍ଷିଣରେ ଜୈନଧର୍ମ, ଏବଂ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର କୋରାପୁଟ ଅଞ୍ଚଳରେ ମହାବୀର 
ଜୈନଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରାଯାଉଥ୍‌ବା ବେଳେ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଧର୍ମଧାରା ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଦଶ ଅବତାର ମଧ୍ଯରେ ପୂଜା କରିବା ପ୍ରଚଳିତ 
ଅଛି। 

ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରାଚୀନ କୀର୍ରି ଓ ଶିଳାଲେଖମାନ ଏବେବି 
ରହିଥୁବାରୁ ଦିନେ ଯେ ଓଡ଼ିଶାରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ସହିତ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ 
ଦେବଦେବୀ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ଚଳୁଥଲା ଏବଂ ଏବେ ବି ଚଳୁଛି ତାହା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ। 
ଏଥରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକାଧବକ ଧର୍ମର ଲୋକ ବସବାସ କରନ୍ତି। 
ଜୈନ, ବୌବଝ୍ଧ, ହିନ୍ଦୁ ସହିତ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ 
ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସି ବସବାସ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ ଦ୍ଵାରା 
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୨୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ଅନେକ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥବା ବେଳେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଧର୍ମର ଲୋକ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଵିଟିତ ଦେଖାଯାଏ । ତଥାପି ହିନ୍ଦୁ ଜୈନ ଓ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଘନିଷ୍ଠତା ରହିଛି। ଆଦି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଆଗମନ ପରେ ଏଇ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଥବା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ଫେରି ଆସିବାର ପ୍ରମାଣ 
ରହିଛି। କିଚୁ ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ହିନ୍ଦୁ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂଘର୍ଷ ନାହିଁ ବରଂ ସମନ୍‌ୟ ଅଛି। ସେହିପରି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ଶାଖା 
ପ୍ରଶାଖା ଯଥା ବୈଷ୍ଣବ, ଶାକ୍ତ ଶୈବ, ସୌର, ଗାଣପତ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରଧାନ ଶାଖା 
ଏବଂ ଉପଶାଖା ମଧ୍ୟରେ ଆଉ ପୂର୍ବର ବିବାଦ ନାହିଁ। ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ଦାରୁ ଉପାସନା 
କେବେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ତାହାର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ। କେହିକେହି ଜଗନ୍ନାଥ 
ଉପାସନା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଦାରୁ ପୂଜାର ରୂପାନ୍ତର ବୋଲି କହୁଥିଲାବେଳେ ଆଉ 
କେତେକ ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଥିବା ଦାରୁବହ୍ଧ ପଶ୍ଚିମ ଉପକୂଳରୁ ଆସି 
ମହୋଦଧ୍ୂବରେ ଲାଗିବା ବୃତ୍ତାନ୍ତକୁ ଅଧବକ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି। ଡକ୍ଟର ଆଶୁତୋଷ 
ପଟ୍ଟନାୟକ ତାଙ୍କ ' ମହାଦେବତା' ଗ୍ରଚ୍ଧନରେ ମିଶର ଓ ସୁମେରୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଦେଖାଯାଏ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିଛନ୍ତି। ସ୍ୁଳ ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଉଭୟ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଜଗନ୍ନାଥ ନାମରେ ପୂଜା ପାଇବା 
ପରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ବିଭାଜନ ଘଟିବା ପରିବର୍ରେ 
ବରଂ ସମନ୍ସୟ ଘଟିଛି। ତେଣୁ ପୁରୀର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଥୁବା ସାଧୁସନ୍ଛ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ (ନାନକ, କବୀର, ରାମାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ) ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିବାରେ ହେଳା କରିନାହାନ୍ତି ବରଂ ଧୀରେ ଧୀରେ ଜଗନ୍ନାଥ କେବଳ 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ ଉପାସ୍ୟ ଦେବତା ହେବା ପରିବର୍ରରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପାସ୍ଯ 
ଦେବତାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଧର୍ମ ପରି ଭାଷାର ଏକତ୍ରୀକରଣ ଶର୍ତି ରହିଛି। 
ତେଣୁ ଜାତୀୟତାର ଉସ ନିର୍ଣୟ କଲାବେଳେ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବାଦ ଦେଇ 
ହେବ ନାହିଁ। 

ଖାରବେଳଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଭରତଙ୍କ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ ଓ ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲେଖରେ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ନିଦର୍ଶନ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରଥମ ରୂପ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରୁ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବା ସୂଚନା ଖ୍ୟାତନାମା ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ ତାଙ୍କ 
ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ଧର୍ମ, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ସ୍ଥାନୀୟତାରୁ 
ଜାତୀୟତାର ଜନ୍ମ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି। ଅଶୋକ ଓ ଖାରବେଳଙ୍କଠାରୁ 
ଏଯାବତ୍‌ ଯେଉଁସବୂ ଶିଳାଲେଖ ମିଳିଛି ସେଥିରୁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଓଡ଼ିଶାରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ, ଜାତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ ( €) ୨୩ 


ଲୋକଙ୍କ ସମନ୍ବିତ ଭାବନା ଯୋଗୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି। ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି 
ସମନ୍ୟର ପ୍ରତୀକ । ମୋଗଲମାନେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର ଭାଙ୍ଗବା ସତ୍ତ୍ବେ 
ସାଲବେଗଙ୍କ ପରି ଜଣେ ମୁସଲମାନ ଯେ ତାଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଭଜନ ଜଣାଣ ରଚନା 
କରିଛନ୍ତି ଏଥିରୁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ଯେ ଧର୍ମ, ଆଚାରବିଚାର ଓ 
ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍୍‌ଟୟ ଘଟିଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଏଡ଼େ ଶାନ୍ତିପ୍ରିୟ କିନ୍ତୁ ଧର୍ମାନ୍ଧ ନୂହନ୍ତି। 
ପ୍ରତିବେଶୀ ଆନ୍ଧୁ ଏବଂ ତାମିଲନାଡୁରେ ଯେପରି ଧର୍ମ ଓ ଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରଭାବ ଓ 
ଆକର୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବାଚନ ଜିତି ହୁଏ ଓଡ଼ିଶାରେ କସ୍ମିନ୍‌ କାଳେ ତାହା ହୋଇନାହିଁ। 
ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ କର ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କୁ ଗୀତ ବୋଲି ମୁଗ୍ଧ କରନ୍ତି ସତ, କିନୁ ସେ 
ଥରେ ନିର୍ବାଚନରେ ପ୍ରାର୍ଥୀ ହୋଇଥିଲେ ବି ପରାଜିତ ହୋଇଥଲେ। ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଅନେକ ଜାତି ଗୋତ୍ରର ଲୋକ ବସବାସ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ କେବେ ଜାତିକୁ ଆଧାର 
କରି ରାଜନୀତି ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇନାହିଁ। ବିହାର, ଆନ୍ଧ, ପରି ରାଜ୍ୟରେ ନିର୍ବାଚନ 
ଜିତିବାର ପ୍ରଧାନ ଆଧାର ହେଉଛି ଜାତିଗୋଷ୍ଠୀ ଚେତନା କିନୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ବିଭିନ୍ନ 
ଶାଖାପ୍ରଶାଖାରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସମସ୍ତେ 
ସ୍ଵୀକାର କରୁଥବାରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ମୂଳ ଉତ୍ସ । ଏପରିକି 
ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧମାନେ ଏବଂ ଶିଖ୍‌ମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତି। 
ଅଧୁନା ଭୁବନେଶ୍ବର ଓଡ଼ିଶାର ରାଜଧାନୀ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସୁଦୂର ଅତୀତରେ 
ତୋଷାଳି (ଭୁବନେଶ୍ବର ଅଞ୍ଚଳ) ଓଡ଼ିଶାର ରାଜଧାନୀ ଥଲା। ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟସ୍ 
ଦୟାନଦୀ କୂଳରେ ଅଶୋକଙ୍କ ସହିତ ବୀର କଳିଙ୍ଗମାନେ ପ୍ରାଣପାତ ଯୁଦ୍ଧ କରି 
ପରାସ୍ତ ହୋଇଥିଲେ | ଭୁବନେଶ୍ବର ହେଉଛି ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ତ୍ରିଧାରା| 
ତିନି ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସହାବସ୍ଥାନ ଘଟିଥିବାରୁ ଲୋକଙ୍କର ଭାବ ଓ 
ଭାବନାରେ ସହିଷ୍ୁତା, ସମନ୍ଵୟ ଓ ସହଯୋଗିତାର ଆଧାର ଜାତିଗଠନରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି। ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଏଇ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧର୍ମୀୟ ମତାନ୍ଧତା 
ପ୍ରଶ୍ରୟ ପାଇନାହିଁ। ବରଂ ଧର୍ମ ଏକତ୍ରୀକରଣ ଓ ଜାତୀୟ ଚେତନାର ଉତ୍ସ ହୋଇ 
ରହିଛି | 
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୨୪ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍େଷ ( ୨ ) 


ଜାତୀୟତା କହିଲେ ଗୋଟିଏ ଜାତିର ସାମଗ୍ରିକ ପରିଚୟକୁ ବୁଝାଏ । ଜାତିର 
ପ୍ରାଣସ୍ସନ୍ଦନ ଜାତୀୟତା ସହିତ ମିଶି ରହିଥାଏ । ଯେଉଁମାନେ ଭାରତବର୍ଷର ନାଗରିକ 
ସେମାନଙ୍କର ଜାତୀୟତା ହେଉଛି ଭାରତୀୟତା। ସାର୍ବଭୌମ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତ 
ଗୋଟିଏ ଭୁଖଣ୍ଡ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ନାନାଜାତିର ପ୍ରାଣୀ ପରି ନାନା ଧର୍ମ, ଭାଷା, 
ସଂସ୍କୃତିର ମଣିଷ ବାସ କରନ୍ତି। ଏଇ ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ସମନୃୟ ହିଁ 
ଭାରତୀୟତ୍ଵକୁ କରିଛି ବିକଶିତ ଓ ଶାଣିତ । ଧର୍ମ, ଭାଷୀ, ସଂସ୍ୃତି ' ଭରଥ ଖଣ୍ଡ'କୁ 
ଏକତ୍ରିତ କରି ରଖିଥିଲା ବୋଲି ଦେଶ କହିଲେ ଭାରତବର୍ଷକୁ ବୁଝାଉଥୁଲା। 
ଜାତୀୟତା ବା ରାଷ୍ଟ୍ରିୟତାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରି କୁହାଯାଇପାରିବ ଯେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସାର୍ବଭୌମତ ସହିତ ବାସ କରୁଥୁବା ଜନସମୁଦାୟ | 
ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ସାର୍ବଭୌମତୃ ନ ଥୁଲେ ରାଷ୍ଟ୍ରିୟତାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ମିଳେ ନାହିଁ ବା 
ଜାତୀୟତାର ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ର ବିକାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ଜାତୀୟତା ବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା ହେଉଛି 
ରାଜନୀତିକ ଓ ସାମାଜିକ ପରିଚୟ । ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଭାରତ ଏକ ଶାସନାଧୀନ ନ 
ଥିଲା। ପରାଧୀନ ଥଲା, ତେଣୁ ସାର୍ବଭୌମତ୍‌ଵ ମଧ୍ୟ ନ ଥୁଲା। ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶାସନ 
କାଳରେ ଏ ଦେଶ ପରାଧୀନ ଥଲା ବୋଲି ସେତେବେଳେ ଏହାର ପରିଚୟ ଥିଲା 
ବ୍ରିଟେନ୍‌ର ଉପନିବେଶ । ଦେଶ ସ୍ବାଧୀନ ହେବା ପରେ ସାର୍ବଭୌମତ୍‌ ଅର୍ଜନ କରିଛି 
ଏବଂ ନାଗରିକମାନେ ଜାତୀୟତାର ସ୍ଵାଭିମାନ ଓ ସ୍ତୀତି ଫେରି ପାଇଛନ୍ତି। ଏଇ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇପାରିବ ଯେ କଳିଙ୍ଗ ସବୁ ସମୟରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଥଲେ ବି 
ସାର୍ବଭୌମ ନ ଥଲା। କୌଣସି କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶକ୍ତି ନଥିଲା ବୋଲି ଭାରତ ଧର୍ମ, 
ସଂସ୍କୃତି, ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏକ ଦେଶ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସାର୍ବଭୌମତ୍‌ ଅର୍ଜନ କରିନଥୁଲା। 
ସ୍ଵାଧୀନତା ବିନା ସାର୍ବଭୌମତବ ଅର୍ଥହୀନ । 

ଓଡ଼ିଶାର ନାମ ପୂର୍ବରୁ କେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗ, ଉତ୍କଳ ବା ଉଡ଼ ଥିଲା। 
ଉଡ୍ରରୁ କାଳକ୍ରମେ ଓଡ଼ିଶା ହୋଇଛି। ସେତେବେଳେ ରାଜାମାନେ ରାଜ୍ୟ ଜୟ 
କରିବା ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର ସୈନ୍ଯସାମନ୍ତ ନେଇ ପ୍ରତିବେଶୀ ରାଜ୍ୟ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ 
କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରେ ଜୟ କଲେ ବିଜିତ ଅଞ୍ଚଳ ବିଜୟୀ ରାଜ୍ୟ ସହିତ 
ମିଶିଯାଉଥଲା। ଖାରବେଳଙ୍କୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଥମ ମହାରାଜା ବା ସମ୍ରାଟ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭନ୍ନେଷ ( ୨) ୨୫ 


ଜୁହାଯାଇପାରେ। ଖାରବେଳଙ୍କ ଦେଢ଼ଶହ-ଦୂଇଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ 
ଆକ୍ରମଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗ ତାଙ୍କ ଶାସନାଧୀନ ହୋଇଥୁୂଲା। ଅଶୋକଙ୍କ 
ସମୟରେ କଳିଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଘଟିଥଲା। ଖାରବେଳ ଜୈନ ଧର୍ମର 
ପ୍ରସାର କରିଥଲେ, ମୌର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ରାଟଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ଜୀନଙ୍କୁ ପାଟଳିପୁତ୍ରରୁ 
ସଗୌରବେ ଆଣି କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀରେ ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ। ଖାରବେଳ ଜୈନଧର୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥୁଲେ। 
ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ କଳିଙ୍ଗର କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଠ ରାଜା ନ ଥିଲେ। ଜନପଦ 
ସମୂହର ଲୋକମାନେ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଠନ କରି ତାଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ପରାସ୍ତ 
ହୋଇଥିଲେ ସିନା, କିନୁୁ ସେମାନଙ୍କ ବୀରତବ ଅଶୋକଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା। 
ଅଶୋକ ନିଜ ପୁତ୍ର ମହେନ୍ଦ୍ର ଓ କନ୍ଯା ସଂଘମିତ୍ରାଙ୍କୁ ସିଂହଳ ପଠାଇଥୁଲେ ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ। ସେହି ସମୟରୁ କଳିଙ୍ଗ ଓ ସିଂହଳ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ପର୍କ 
ରହିଆସିଛି। ଏବେ ଯେଉଁମାନେ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମୀ ସିଂହଳୀ ଭାବେ 
ପରିଚିତ, ଏମାନେ ସମସ୍ତେ କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କ ପୂର୍ବବଂଶଧର | 

ଖାରବେଳଙ୍କ ପ୍ରଥମ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ( କଳିଙ୍ଗଁ )ର ମହାରାଜା ବା ସମ୍ରାଟ 
କୁହାଯାଉଥୂଲା। ଉଦୟଗିରିରେ ଥିବା ହାତାଗୁମା ଅଭିଲେଖରେ ସେ ନିଜକୁ 
' କଳିଙ୍ଗାଧୂପତି' ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥିଲେ। ସେତେବେଳେ ସଂସ୍କୃତ, ପାଲି ଓ 
ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର ହେଉଥ୍‌ବା ଜଣାଯାଏ। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଲିପି ପୂରାପୂରି 
ବିକଶିତ ହୋଇନଥୁଲା| କିନୁ ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଯେ ପ୍ରୋଟୋ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ଧୀରେଧୀରେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଥୂବ ତାହା ଅନୁମାନ ସାପେକ୍ଷ । ଏ ବିଷୟରେ ଅଧକ ଗବେଷଣା 
କଲେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ବିକାଶର ଅଜ୍ଞାତ ତଥ୍ୟ ଜଣାପଡ଼ିବ। 

ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମ, ସାହିତ୍ୟ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ତୃତୀୟ ବା ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ବ ଏହା ଗବେଷକମାନେ ଅନୁମାନ 
କରଚ୍ତି। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ବକାଂଶ ପାଲି ବା ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ 
ଲେଖାଯାଇଥିଲା ବୋଲି ସତ୍ଯନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ କହନ୍ତି। ପଦ୍ଧଶ୍ରୀ ଡ. 
ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସରେ ଲେଖିଥିବା କିଛି ଅଂଶ ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ହେବ। 

ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ପାଣିନୀଙ୍କ “ଅଷ୍ଟାଧ୍ୟାୟୀ' 
ବ୍ୟାକରଣର ଟୀକାକାର ପତଞ୍ଜଳି ' ମହାଭାଷ୍ୟ” ଲେଖି ମଗଧର ସୁଙ୍ଗ ରାଜବଂଶୀୟ 
ରାଜା ପୁଷ୍ୟମିତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ ଅଶ୍ଵମେଧ ଯଜ୍ଞରେ ଯୋଗଦାନ କରିଥଲେ। ତଥାପି 
ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ କିମ୍ବା ନିକଟବର୍ଭୀ କଳିଙ୍ଗରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ପ୍ରସାର 
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୨୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ଘଟିନଥୁଲା। ଚେଦୀବଂଶୀୟ ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳ ' ପ୍ରାଚ୍ୟ-ପ୍ରାକୃତ”' ଭାଷାକୁ ଉତ୍ସାହିତ 
କରିଥବାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୧ମ ଶତାଦ୍ଦୀ ଓ ସେଥୁର ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସୁଦ୍ଧା କଳିଙ୍ଗରେ 
ସେଇ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କଲା। ×ବୁବଧଘୋଷଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ ସ୍ଥାପନ 
କରିଥବା ପ୍ରସଙ୍ଗ ' ମହାବଂଶ' ରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ! ଏଣୁ ବୁ୍ଧଘୋଷଙ୍କ ରଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧରେ 
ଯେଉଁ ଭାଷା ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ତାହା ଖ୍ରୀ.ପୂ ପଞ୍ଚମ ବା ତତପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗର 
ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷା ବୋଲି ଅନୁମିତ ହୁଏ।” ଅଶୋକ ଓ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ 
କଳିଙ୍ଗର ଶିଳ୍ପକଳା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ଡ. ରାଜଗୁରୁ ତେଇଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥବା ତଥ୍ଯ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ପାଠକମାନେ ଆହୁରି ଅନେକ 
ଗବେଷଣାଲଵ୍ତ ଉପାଦାନ ଜାଣିପାରିବେ | 

ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ କରିବା ଓ ଏହାପରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି । କିନ୍ତୁ ଅଶୋକଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନ ସାହିତ୍ୟରେ 
କଳିଙ୍ଗ ବିଷୟରେ ଅନେକ ବିବରଣୀ ଅଛି। କଳିଙ୍ଗରେ ଜୈନଧର୍ମ ପ୍ରତି 
ଜନସମର୍ଥନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରୁ ପାର୍ଶ୍ବନାଥଙ୍କ ବାଣୀ ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରସାରକୁ ସହଜ 
କରିଥୂଲା। ଏହା “ଚତୁର୍ଯ୍ୟାମ ଭାବେ ଅଭିହିତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହାବୀର ଯେଉଁ ଜୈନଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କଲେ ତାହା ' ପଞର୍ଯ୍ୟାମ' ନାମରେ 
ଅଭିହିତ ହେଲା। ଏଥରୁ ଅନୁମାନ କରଯାଏ ଯେ ମହାବୀର କଳିଙ୍ଗ ପରିଦର୍ଶନରେ 
ଆସିଥୂବେ। ଭାଗବତ ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ରଖି ଦୀର୍ଘତମାଙ୍କ ରସରୁ ରାଣୀ 
ସୁଦେଷ୍ତାଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ପାଞ୍ଚପୁତ୍ର ଜାତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ। ସେମାନଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା- 
ଅଙ୍ଗ,ବଙ୍ଗ, କଳିଙ୍ଗ, ପୁଣ୍ଡ ଓ ସୁହୁ। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏମାନେ ପୂର୍ବ ଭାରତରେ 
ନିଜ ନାମରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ସୁଦେଷ୍ତାଙ୍କ ଆଉ ଏକ 
ପୁତ୍ରର ନାମ ଥଲା  ଉଡ଼' । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ସୂତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ବୈବସୂତ 
ମନୁଙ୍କ ପୁତ୍ର ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ତିନି ପୁତ୍ର ସନ୍ତାନର ପିତା ଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କର ନାମ ଥୁଲା- 
ଉତ୍କଳ, ବିନିତାଶ୍ଵ ଏବଂ ଗୟା । ପ୍ରାଚୀନ ଜନଜାତି ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ବାସ 
କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଠିକ୍‌ ତତ୍ତ ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେପରି ଗବେଷଣା ହୋଇନାହିଁ। ଡକ୍ଟର ପ୍ରବୋଧ କୁମାର ମିଶ୍ର ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ଇତିହାସରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ଯରେ କଳିଙ୍ଗ ଅଧ୍ବବାସୀଙ୍କ 
ବିଷୟ ସ୍ଥାନ ପାଇନାହିଁ। ଉଡ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗ ସେନା କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧରେ ଯଥାକ୍ରମେ 
ପାଣ୍ଡବ ଓ କୌରବଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥିବା ମହାଭାରତରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ କଳିଙ୍ଗମାନଙ୍କୁ ନ୍ୟୁନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଉଭୟ ଜୈନ ଓ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ଉଭୟ ଧର୍ମାବଲନମ୍ବୀମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭନ୍ନେଷ ( ୨) ୨୭ 


କରାଯାଇଛି। ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦୂଇ ପଟ୍ଟଶିଷ୍ଯ ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳର ବୋଲି 
ପ୍ରମାଣ ମିଳେ | 

ଏସବୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର କାରଣ ଏଇ ଯେ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଓଡ଼ିଶା ଧର୍ମ, 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ଷେତୁ ହୋଇ ଆସିଛି। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସେଇ ଧାରା 
ଅବ୍ୟାହତ ରହିବା ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ଏଇ ସମନ୍ୟର 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି। ଏଇ କାରଣରୁ ଓଡ଼ିଆମାନେ ଅଧକ ଉଦାର ଓ ମାନବବାଦୀ । 
ମୌଳବାଦୀ ମୂଢ଼ତା ଓଡ଼ିଆଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିନାହିଁ | 
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୨୮ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ନେଷ (୩) 


ପଣ୍ଡିତ ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ ଦାଶ ଗୀତାର ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ହିଁ ଜଗନ୍ନାଥ କହିଛନ୍ତି। 
ବେଦ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଦାରୁ ଯେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀର ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଏହା କେତେକ କହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ନିଶ୍ଚୟ କରି କିଛି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରଟି 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ଚଳି ଆସିଥବାର ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ଧର୍ମ 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଜନ ସମୁଦାୟକୁ ଆକର୍ଷଣ କରି ଆସିଥୂବାରୁ ଧର୍ମର ପରିଭାଷା ମଧ୍ଯ 
ଆକର୍ଷଣର କେନ୍ଦ୍ର ହୋଇଛି। ପୁଣି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହିଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ହୋଇଥବାରୁ ସେ 
ଯେ ବ୍ରହ୍ମଚେତନାର ମୂଳଠାରୁ ଏଯାବତ୍‌ ରହିଆସିଛନ୍ତି ତାହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ। 
ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ ପ୍ରଦର ଶ୍ଲୋକରୁ ଏହି ପ୍ରମାଣ ମିଳେ - 
ଦ୍ଵାବିମୌ ପୁରୁଷଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଚକକ୍ଷର ଏବଚ | 
କ୍ଷର ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି କୂଟୋସ୍ସତକ୍ଷର ଉଚ୍ୟତେ ।୧୬। 
ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍ତନ୍ୟଃ ପରମାତ୍େଶୁଦାହୃତଃ | 
ଯେ ଲୋକଙଂତ୍ରୟମା-ବିଷ୍ୟ ବିବର୍୍ଯ ଭଶ୍ଵରଃ । 
ଅର୍ଥ ଏହି ସଂସାରରେ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଏହି ଦୁଇଟି ପୁରୁଷ ନାମ ଖ୍ଯାତ। 
ସର୍ବଭୂତ ବ୍ରହ୍ମାଦି ସକଳ ଶରୀରକୁ କ୍ଷର ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିନାଶଶୀଳ ଏବଂ କୂଟସ୍ଥ 
ଚେତନାରୂପ ଭୋକ୍ତାଙ୍କୁ ଅକ୍ଷର କୁହାଯାଏ। ଏହି ଦୁଇ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରଠାରୁ ଉତ୍ତମ 
ପୁରୁଷ ଯେ କେବଳ ପରମାତ୍ସା ଲଶ୍ଵର ଏବଂ ଅବ୍ଯୟ ଥାଇ ଡ୍ରିଲୋକରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ 
ତାହାକୁ ଧାରଣ କରିଅଛନ୍ତି । ପୁଣି ଅଠର ଶ୍ଲୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ମୁଁ କ୍ଷରଠାରୁ 
ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ଏବଂ ଅକ୍ଷରଠାରୁ ଉକ୍ସଷ୍ଟ। ଏହି କାମନାରୁ ଲୋକସମୂୁହରେ ଏବଂ 
ବେଦରେ ମୁଁ ପୂରୁଷୋରମ ଭାବେ ବିଖ୍ୟାତ | 
ଏହି ତତ୍ତ୍ର ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତବାଦର ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି। ସନାତନ ଧର୍ମ ଆଇ ପୁଣି କିପରି ସିନ୍ଧୁ ନଦୀ ହିନ୍ଦୁରେ ପରିଣତ 
ହେଲା ତାହା ଇତିହାସର ବିଷୟ | କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତର୍ତଵ ଯେ ଜନ ସମୁଦାୟଙ୍କୁ 
ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ରୂପରେ ଦେଖା ଦେଇଛନ୍ତି ତାହାହିଁ ଆକର୍ଷଣର କେନ୍ଦ୍ର 
ଗୁପ୍ତଯୁଗ ପରେ କଳିଙ୍ଗ ବା ସେତେବେଳର ଓଡ଼ିଶାରେ ଧର୍ମ ଧାରଣାର ପରିବର୍ଭନ 
ହୋଇଥବା ଏତିହାସିକମାନେ କହନ୍ତି । କଳିଙ୍ଗ ଓ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରେ ମଧ୍ଯ ବୈଷ୍ଣବ 
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ଧର୍ମ ମତବାଦର ପ୍ରସାର ହୋଇଥୁଲା | ମାଠର ରାଜା ନନ୍ଦ ପ୍ରଭଞ୍ଜନ ବର୍ମଣ ଓ ଚଣ୍ଡ 
ବର୍ମଣ ନାରାୟଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ସହିତ ନିଜକୁ ପରମ ଭାଗବତ କହୁଥିଲେ । ଏହି 
ମତ ଶୈଳୋଉବ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ଅନୁସରଣ କରୁଥିଲେ। ଆଉ କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ରହିଥଲା। ଶୈଳୋଉବ ରାଜାମାନଙ୍କ 
ସମୟରେ ଭୁବନେଶ୍ବସ୍ଥ ତ୍ରିଭୁବନେଶ୍ବରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ। 
ଶୈଳୋଭବମାନେ ଶୈବ ଭକ୍ତ ଥଲେ ହେଁ ବିଷ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ସଦୟ 
ଥିଲେ। ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ଭ୍ରମଣ କାହାଣୀରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର 
ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। ଉଡ୍ଦେଶରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅଧୁକ ପ୍ରସାର ହୋଇଥୁଲା। 
ଭୌମକର ବଂଶ ରାଜାମାନେ ଧର୍ମପ୍ରିୟ ଥିଲେ ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖୁଥୁଲେ। ଭୌମକର ରାଜବଂଶ ଆସାମରୁ ଆସିଥ୍‌ବାର ପ୍ରମାଣ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ 
ଦେଇଛନ୍ତି। ରାଜା ଓ ରାଣୀମାନେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଠ ଥୁଲେ ଏବଂ ଭୌମକର 
ଶାସନ କାଳରେ ଶୈବ ଓ ବେୈଷ୍ଠବ ମତବାଦର ପ୍ରସାର ଘଟିଥିବା ଜଣାଯାଏ। 
ଏହାଛଡ଼ା ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାର ହୋଇଥଲା। ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ରାଣୀମାନେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରିବାର ନିଦର୍ଶନ ରହିଛି। ଏହି ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥୂଲା। ଏଥିରୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ, ଖାରବେଳଙ୍କ 
ସମୟରୁ ଥବା ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସହିଷ୍ତୁତା ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ମଧ୍ଯ ଥିଲା। ଏହି 
ସମନ୍ଟୟର ଧାରା ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଯେ ଅଧକ ଉନ୍ନତ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
କରିଛି ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଭୌମକରମାନଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ 
ସାହିତ୍ୟର ବିଶେଷ ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା। ଭୌମକରମାନଙ୍କ ଅଭିଲେଖ ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାରେ ଲେଖା ଯାଉଥୁଲା। ରାଜାମାନେ ପଣ୍ଡିତ ଥିଲେ ଏବଂ ସେତେବେଳେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୌରୋହିତ୍ୟବାଦର ପ୍ରସାର ଘଟିଥଲା। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତ ଓ 
ସଂସ୍କୃତି ଅଧକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଥଲା ଆଦି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଆଗମନ ପରେ। ସେ 
ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ ମତବାଦ ମଧ୍ଯରେ ବି ଦେଖିଥଲେ 
ସମନ୍୍‌ୟର ଧାରା ଦୁର୍ଗାଷ୍ଠକରେ ଯେପରି ସେ ଶାକ୍ତ ପନ୍ଛାର ପରାକାଷ୍ଠା ସମ୍ପର୍କରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଜଗନ୍ନାଥ ଏବଂ ଶିବଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ତୁତି କରି ପ୍ରମାଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ, 
ସନାତନ ଧର୍ମ ଏବଂ ପରବର୍ଭୀ କାଳର ଶାଖପ୍ରଶାଖା ହିନ୍ଦୁ ବିଚାର ଓ ଦର୍ଶନକୁ ଦୁର୍ବଳ 
କରିନାହିଁ, ବରଂ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଵୟର ଧାରା ଜାତୀୟ ଭାବନାକୁ ଅଧ୍ବକ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଛି। କଥାରେ ଅଛି ଯେପରି ରାଜା ସେହିପରି ପ୍ରଜା। ରାଜା 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଓ ଅନାଚାରୀ ହେବା ପରିବରେ ଯଦି ରାଜଧର୍ମ ପାଳନ କରନ୍ତି ତେବେ 
ପ୍ରଜାଙ୍କ ମନରେ ଜାତୀୟ ଭାବନାର ଦ୍ତୂରଣ ହୁଏ । 
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ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଶାସନ କରୁଥ୍‌ଲେ ମଣ୍ଡଳ ରାଜ୍ୟ ସମୁହ । ଏହି 
ରାଜ୍ୟପୁଞ୍ଜ ମଧ୍ଯରେ ଅଛନ୍ତି- ( ୧) ଖଣ୍ଡଳି ମଣ୍ଡଳ ଓ ଖିଚିଂ ମଣ୍ଡଳର ଭଞ୍ଜ ରାଜବଂଶ, 
( ୨) କୋଦକ ମଣ୍ଡଳର ଶୁକଂ ବଂଶ, (୩) ଯମଗର୍ଭ ମଣ୍ଡଳର ତୁଙ୍ଗବଂଶ, 
( ୪) ଏରାବତ ମଣ୍ଡଳର ନନ୍ଦବଂଶ, ( ୫) ବଣାଇ ମଣ୍ଡଳର ମୌର୍ଯ୍ୟବଂଶ, (୬) 
ଶ୍ବେତକାଧ୍ୟ ରାଜ୍ୟର ଗଙ୍ଗ ବଂଶ, (୭) ଖିନ୍ତେରୀଶୂଙ୍ଗର ନନ୍ଦବଂଶ ଏବଂ 
(୮) କୋଲେନ ମଣ୍ଡଳର ବର୍ମଣ ବଂଶ। ଏସବୁ ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ୟର ରାଜାମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଲୋକ ସଂଗଠନ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଲୋକଙ୍କୁ 
ଅନୁଗତ କରି ରଖିବା ପାଇଁ ଧର୍ମ ଥଲା ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର | ଏମାନଙ୍କ ପରେ ଆସିଲେ 
ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ। ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ଶାସକ 
ଥିଲେ। ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଥଲା ଛତିଶଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳର ରାୟପୁର, ବିଳାସପୁର 
ଇତ୍ୟାଦି। ସେମାନେ ମହାନଦୀ କୂଳେକୂଳେ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳକୁ ପ୍ରବେଶ କରି ପ୍ରାୟ 
ଦୁଇ ଶହ ବର୍ଷ ଓଡ଼ିଶା ଶାସନ କରିଥଲେ । ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା ଉଡ଼ ନାମରେ 
ପରିଚିତ ଥଲା। ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଉତ୍ତମ ଶାସକ ଓ ସଂସ୍କୃତିପ୍ରେମୀ ଥୁଲେ। 
ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଯାଜପୁର, ଭୁବନେଶ୍ବର ଅଞ୍ଚଳରେ ଧର୍ମପୀଠ ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ପୀଠମାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥଲା। ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ରାଜରାଣୀ, 
ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥୁଲା। ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ଯର 
ବିକାଶ ଘଟିଥୁଲା। କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ପୁରୀଠାରେ 
ପ୍ରଥମ ବିଷ୍ଣୁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥଲେ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲ ଠାରେ 
ନିର୍ମିତ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥଲା। ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ଓ ଶୈବ 
ଧର୍ମର ଉକ୍ସର୍ଷ ସାଧନ କରିଥୁଲେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ। ସେମାନଙ୍କ ଉଦାର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟରୁ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ଓ ଉତ୍କଳ ଖଣ୍ଡ ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ 
ଦ୍ଵାରା ସମନ୍ବିତ - ସଂସ୍କୃତି ଗଢ଼ି ଉଠିଥୂଲା। 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହଦଦ ୯୫୦ ବେଳକୁ ଭୌମକର ଶାସନର ଅନ୍ତ ହେଲା ଏବଂ 
ସୋମବଂଶୀ ଶାସନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଉତ୍ତର ଭାରତରୁ 
ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଣିଥ୍‌ୂଲେ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ପ୍ରସାର ହୋଇଥୁୂଲା। ଏକାଦଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵର ଅବସାନ ହେଲା। ୧୧୧ ୦-୧୧ ଗଙ୍ଗ ସମ୍ରାଟ 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଭିଯାନରେ ସୋମବଂଶୀ ଶାସନର ପରିସମାପ୍ତି ସହିତ ଉତ୍କଳକୁ କଳିଙ୍ଗ 
ସହିତ ମିଶାଇ ଅନନ୍ତ ବର୍ମନ ସକଳୋକୁୂଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କଲେ। 

ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜା ଅନନ୍ତ ବର୍ମଣ ଚୋଳଗଙ୍ଗ ଦେବ ପରାକ୍ରମୀ ଥଲେ। 
ରାମାନୂଜଙ୍କ ପ୍ରଭାବରୁ ସେ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | ମାଦଳାପାଞ୍ଜରେ ଲିଖିତ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭନ୍ମେଷ (୩) ୩୧ 


ଅଛି ଯେ, ପୁରୀର ପ୍ରଥମ ବିଷୁ ମନ୍ଦିର ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥୁଲା। ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଧାମ ଭାବେ ପୁରୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇନଥୁଲା। ସେ ବିଶାଳ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
କଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଅଧଵଷ୍ଠିତ କରିବା ପରେ ସାରା ଦେଶରେ 
ପୁରୀ କ୍ଷେତ୍ର ଚାରିଧାମ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ ଧାମରେ ପରିଚିତ ହେଲା। ନରସିଂହ ଦେବ 
ଗଙ୍ଗବଂଶର ( ୧୨୫୩) ପରାକ୍ରମୀ ରାଜା ଥିଲେ । ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଉତ୍ତର 
ଭାରତରେ ମୁସଲ୍ମାନମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ବଢ଼ିଥିଲା। ଗଙ୍ଗବଂଶ ସମୟରେ ପୁରୀରେ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଅଭିଷିକ୍ତ କରି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ନାମ 
ଦିଆଗଲା। ସମ୍ରାଟ ଅନଙ୍ଗଭୀମ ଦେବ ନିଜକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରାଉତ ଆଖ୍ୟା 
ଦେଇଥଲେ। ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁତ୍ର କହୁଥିଲେ। ତାଙ୍କ ସମୟରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ବଢ଼ିଥଲା। ତାଙ୍କ ସମୟରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଥିଲେ। ୧୨୪୪ରେ ଗଙ୍ଗବାହିନୀ ବଙ୍ଗର ନବାବ୍‌ 
ତୁଘାନ ଝାଁକୁ ପରାସ୍ତ କଲେ। ନରସିଂହ ଦେବ (ଲାଙ୍ଗୁଳା ନରସିଂହ) ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଭକ୍ତ ଥଲେ। ତଥାପି ସେ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁତ୍ରର ଶିବ ଉପାସକ, ଦୁର୍ଗା ପୁତ୍ର 
ବୋଲି ପରିଚିତ କରାଉଥୁଲେ | ଏହା କପିଳାସ ଦଧ୍ବନଉତି ଶିଳାଲେଖରେ ଉଚ୍ଜୀର୍ଣଚ। 
ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଅର୍କକ୍ଷେତ୍ର କୋଣାର୍କରେ ସୌର ଉପାସନା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥୁଲା। ତାଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥୁଲା। ଗଙ୍ଗମାନେ 
୧୪୩୫ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶା ଶାସନ କରିଥୂଲେ। ୧୩୬ ୧ରେ ବଙ୍ଗର ଫିରୋଜ ସାହ 
ତୋଗଲକ ଯାଜପୁର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଥ୍‌ଲେ। ସେ ମଧ୍ୟ କଟକ ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗର 
ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମ ଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଧ୍ଵଂସ 
କରିଦେଇଥୂଲେ। ଏହାପରେ ବଙ୍ଗ ଆଡ଼ୁ ମୁସଲମାନ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣରୁ ରେଦ୍ଧୀ 
ରାଜାମାନେ ସୀମାଞ୍ଚଳମ୍‌ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଥ୍‌ଲେ। ଗଙ୍ଗ ରାଜତଵ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶା 
ବାରମ୍ବାର ଆକ୍ରମଣର ଶିକାର ହେବାରୁ ରାଜ୍ୟ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଥୁଲା। ଗଙ୍ଗ ଶାସନ 
ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ କୃଷ୍ଣାନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଥଲା। କିନ୍ତୁ ରାଜ୍ଯ ବିସ୍ତାର 
ସମୟରେ ଜାତୀୟତା ଭାବନା ନଥ୍‌ବାରୁ ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ବ ଦୁର୍ବଳ ହେଲା। କାରଣ 
ଉତ୍ତରଆଡୁ ମୁସଲମାନ ଶାସକମାନେ ଧର୍ମ ନାମରେ ବାରମ୍ବାର ଯୁଦ୍ଧ କରି ଓଡ଼ିଶା 
ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଥୂଲେ। ଗଙ୍ଗ ଯୁଗର ଅବସାନ ବେଳକୁ ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସମାଜ ଓ 
ସାହିତ୍ୟର ନବଯୁଗ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଗଙ୍ଗ ଯୁଗର ଶେଷ ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା ଓ ଲିପି ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥଲା। ଏହା ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ 
କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ଯୁଗ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। 

ଖାରବେଳଙ୍କ ପରେ ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜତ୍‌ କାଳ ପ୍ରାୟ ଦେଢ଼ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି 
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୩୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


କଳିଙ୍ଗ, ଉତ୍କଳ, ଉଡ୍ର ବା କୋଶଳ ବାହାରୁ ଆସିଥିବା ରାଜାମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ 
ଥିଲା। କିନଚୁ ସେହି ସମୟରେ ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିବା ଛଡ଼ା ରାଜାମାନେ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, 
ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ ଉପରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ କରୁନଥିଲେ, ବରଂ ଖାରବେଳ ଓ 
ସୋମବଂଶୀ ଓ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଏ ବିଷୟରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ପ୍ରଭୂତ 
ବିକାଶ ଘଟିଥୁଲା। ପୁରୀ, ଭୁବନେଶ୍ବର, କୋଣାର୍କ, ନୃସିଂହନାଥ ଓ ରାଣୀପୁର 
ଝରିଆଲ ଏହାର ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ରହିଛି। ଏସବୂ ଯେ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ନେଷ 
ଓ ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହୋଇଥିବ ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିବା 
ଥିଲା ରାଜଲକ୍ଷଣ | ତଥାପି ଶାନ୍ତି ସମନ୍ଵୟ, ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ କଳାର ବିକାଶ 
ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ଅନେକ । ଏସବୁ ନଥଲେ ଅସ୍ତିତା ସୃଷ୍ଠି ହୁଏନାହିଁ। 
ଭାଷା, ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମ ପ୍ରବହମାନ ଧାରାରେ ଏସବୁ ଉପାଦାନ ଗୋଟିଏ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥିବା ଜନସମଷ୍ଟିକୁ ଏକତ୍ରିତ କରେ ବୋଲି ଜାତୀୟତା ହିଁ 
ନିର୍ମାଣ ହୁଏ ଲୋକମାନଙ୍କ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ | 
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୩୩ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ନେଷ ( ୪) 


ମୋଟାମୋଟି ଦେଖିଲେ ଓଡ଼ିଶାର ଲିଖିତ ଇତିହାସ ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷର 
ପୁରୁଣା। କିନୁ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗ ପରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ପ୍ରାଗଏତିହାସିକ ଯୁଗର ଶୈଳ 
ଚିତ୍ରମାନ ଆବିଷ୍ଧତ ହେବା ପରେ ସ୍ଵତଃ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଏସବୁ କଳାର 
ବିକାଶ କିଏ ଓ କେବେ କରିଥଲା ? ସେସବୁ ବିଷୟରେ ଅଧ୍ବକ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ସମ୍ବଲପୁର, କଳାହାଣ୍ଡି ଓ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାରେ ପ୍ରାଗ୍‌ଏତି ହାସିକ ଯୁଗର 
ଆବିଶ୍ଵତ ହୋଇଥବା ଶୈଳଚିତ୍ରମାନ ଯେ ପ୍ରାଗ୍‌ଏତିହାସିକ ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କ 
କଳାକୂଶଳତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ସନ୍ଦେଶ ଦିଏ ଏହା ତ ଏତିହାସିକମାନେ 
କହିସାରିଛନ୍ତି। ଶୈଳଚିତ୍ରମାନଙ୍କରୁ କଳା ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧର ଉକ୍ସର୍ଷତାର ପ୍ରମାଣ 
ମିଳେ। ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀମାନେ ଏସବୁ 
କଳାକୌଶଳର ନିର୍ମାତା। ଏ ବିଷୟରେ ଅଧବକ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ 
ରହିଛି। ପୁରାଣ ମାନଙ୍କରେ ଅଙ୍ଗ, ବଙ୍ଗ, କଳିଙ୍ଗ, ସୁହୁ ଓ ପୁଣ୍ଡର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି | କିନୁ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦୀର ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଷୋଡ଼ଶ ଜନପଦର ଉଲ୍ଲେଖ 
ନାହିଁ। ମୌର୍ଯ୍ୟ ଯୁଗରେ ମେଘାସ୍ପିନିସ୍‌ ଓ ପ୍ଲୀନୀ କଳିଙ୍ଗର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। 
ସେହିପରି ପରବର୍ଭୀ କାଳର ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲିପିରୁ ସେ ସମୟର ଅନେକ 
କଥା ଜଣାଯାଏ। ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ସ୍ତମ୍ଭଲେଖର ବର୍ଣ୍ଣନାରୁ ସେ ଯେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଓ 
ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଜୟ କରିଥୁଲେ ଏହାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । କିନ୍ଧୁ ଏଥୁରେ ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗର 
ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ। ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ରଖିକୂଲ୍ୟା ନଦୀ ଏବଂ ଗୋଦାବରୀ ନଦୀ ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗର ଅବସ୍ଥିତି ରହିଥ୍‌ବା ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ମନୁ ସଂହିତାରେ ଉଡ୍ରକୁ ଜାତି 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। ମହାଭାରତରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଓଡ୍ର ରାଜା ନିଜର 
ସେନାମାନଙ୍କୁ ନେଇ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ଲଢ଼ିଥୁଲେ । 
ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତରୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ଅଜ୍ଞାତ ତଥ୍ୟ 
ମିଳେ। ହୁଏନସାଂଙ୍କ ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତରେ ' ଉଡ଼'କୁ'ଉଚ୍ଚା' ଦେଶ କୁହାଯାଇଛି। 
ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ଘେରା ଢେଙ୍କାନାଳ ଓ ଦକ୍ଷିଣର ଅଞ୍ଚଳ ସମୂହ ସମ୍ପର୍କରେ ସୂଚନା 
ଦେଉଛି। ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଉଡ଼୍ରବାସୀ ଦୀର୍ଘାଙ୍ଗ, କୃଷ୍ଣବର୍ଣ୍ଣ 
ଏବଂ ଉଗ୍ର ପ୍ରକ୍ୃତିର। ବୌଦ୍ଧ ବିହାରମାନଙ୍କରେ ଦଶହଜାର ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁ ବାସ 
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୩୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯତାର ଭସ୍ତ 


କରୁଥିବା ମଧ୍ଯ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ମିଳେ। ପୁଷ୍ଠଗିରି, ଲଙ୍ଗୁଡ଼ି ପାହାଡ଼, 
ଲଳିତଗିରି, ରତୃଗିରି ଇତ୍ୟାଦି ବୌଦ୍ଧ କେନ୍ଦ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ ଜଣା ପଡ଼ୁଥିଲେ 
ମଧ୍ୟ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଯେ ହଜାର ହଜାର ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିବା ପାଇଁ 
ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥିଲେ ଏହାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି ଏ ବିଷୟରେ ଅଧକ ଗବେଷଣା 
କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । ଉତ୍ତର ଓ ମଧ୍ଯ ଅଞ୍ଚଳକୁ ନେଇ ଗଠିତ ଉଡ଼୍ର ଦେଶର 
ସୀମା ମଧ୍ଯ କେତେବେଳେ ପ୍ରସାରିତ ତ ଆଉ କେତେବେଳେ ସଂକୂଚିତ 
ହେଉଥୁଲା। ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀ ଅନୁଯାୟୀ କୋଣାର୍କ ନିକଟ କୁରୁମ 
ବୌଦ୍ଧବିହାର ହିଁ ଚେଳିତୋଳ ଭୂଖନନରୁ ଏହାର ସତ୍ଯତା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି। 
ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ଜଗତସିଂହପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଚେଳିତୋଳ (ତିରୌୋଲ) ଏକ 
ବନ୍ଦର ଥଲା ଏବଂ ସିଂହଳ ସହିତ ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରୁ 
ଯାଉଥିଲେ ସାଧବମାନେ। ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତରୁ ଆହୁରି ଜଣାପଡ଼େ ଯେ 
ସେ ଉତ୍ତର ପଶ୍ଚିମ ଦିଗରେ ଗତିକରି ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରେ ପହଞ୍ଚଥୟଲେ । କୋଶଳରେ 
ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ବାସ କରୁଥିଲେ। ସେହି 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ନାଗାର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ବାସ କରୁଥିଲେ। ପାଖ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ହିନ୍ଦୁ ବସତି ଓ ମନ୍ଦିରମାନ ଥିବା ମଧ୍ୟ ଜଣାଯାଏ। ହୁଏନସାଂଙ୍କ 
ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଉପକୂଳ, ପଶ୍ଚିମ ଉତ୍ତର ଓ 
ମଧ୍ଯାଞ୍ଚଳରେ ବୌଦ୍ଧମାନେ ବାସ କରୁଥିଲେ। ବୌଦ୍ଧ ଓ ହିନ୍ଦୁ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ଥଲା। 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ୭୬୩ ରୁ ୯ ୫୦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୌମକର ବଂଶର ରାଜତ୍ବ ଥୁଲା। 
ସେମାନେ ଉତ୍ତର ପୂର୍ବରୁ ଆସିଥୂଲେ। 

ଓଡ଼ିଶାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଅଶୋକଙ୍କ ଧଉଳି ଶିଳାଲେଖ ଓ ଜଉଗଡ଼ ଶିଳାଲେଖ 
ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ। ଅଶୋକଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳର ସବୁ ଶିଳାଲେଖଗୁଡ଼ିକ ସଂଗ୍ରହକରି 
ପାଠୋଦ୍ଧାର କଲେ ଅନେକ ଅଜ୍ଞାତ ତଥ୍ୟ ଯେ ଆବିଶ୍ଵତ ହେବ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ | 
ମୌର୍ଯ୍ୟ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶା ପରାକ୍ରମୀ ଥିଲା। ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ତଥ୍ଯ 
ମିଳେ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ପାରୁ। ଡକ୍ଟର ପ୍ରବୋଧ ମିଶ୍ରଙ୍କ ବର୍ଣନା ଅନୁସାରେ 
ଜନଜାତି ବହୂଳ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜତନ୍ତ୍ର ଓ ପ୍ରଶାସନ ଗୁପ୍ତ ଢାଞ୍ଚାକୁ ଅନୁକରଣ 
କରିଥୁଲା। ସେହି ସମୟରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସଂସ୍କୃତର ବ୍ଯାପକ 
ପ୍ରସାର ହୋଇଥୁୂଲା। ସେହି ସମୟରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଆଦର ମଧ୍ଯ 
ଥିଲା। ସେହି ସମୟରେ ଉତ୍ତର ଭାରତରୁ ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରାଜାନୂଗ୍ରହ ପାଇ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥୁଲେ । ଏବେ ବ୍ରାହ୍ମଣବହୁଳ ପୁରୀ ଓ ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ ଅଞ୍ଚଳ ଏବଂ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭନ୍ନେଷ ( ୪) ୩୫ 


ସମ୍ବଲପୁର ସୋନପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ସେମାନେ ବସତି କରିଥବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ। 

ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ମଣିଷ ଠାରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମ ଓ ଉତ୍ତରାଞ୍ଚଳ 
ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳ ଘନ ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ । ଏଇ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳ ସେତେବେଳେ ଯେପରି 
ଥିଲା ଆଦିମ ଅଧବାସୀଙ୍କ ବାସସ୍ଥାନ ଦୀର୍ଘକାଳ ପରେ ମଧ୍ଯ ବନବାସୀ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଏବେ ବି ସେଇ ଅଞ୍ଚଳର ଅଧବାସୀ। ମୁଣ୍ଡା, 
ଶବର, କୋଲ୍ଲଟ ବଣ୍ଡା ଜୁଆଙ୍ଗ, ସାନ୍ତାଳ, ଭୂମିଜ ପ୍ରଭୁତି ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ଯା ଏବେ ବାଇଶ ପ୍ରତିଶତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ଅନଗ୍ରସର ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ହିସାବକୁ ନେଲେ ସେମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ୩୮୨% ପ୍ରତିଶତ । 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏମାନେ ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ 
କରନ୍ତି। ଚାଷବାସ, ମାଟି ଓ ପଥର କାମ, ଜଙ୍ଗଲ ଓ ନଦୀକୁ ନେଇ ଏମାନେ 
ଏବେବି ରହିଛନ୍ତି। ଡକ୍ଟର ସତ୍ଯନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସରେ 
ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ “ସିନ୍ଧୁ ଉପତ୍ଯକାରୁ ହରସ୍ତା ଓ ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋରୁ ପ୍ରତୃତାର୍ବିକ 
ଖୋଦନ ଫଳରେ ଯେଉଁ ପ୍ରାଗ୍‌ଏତିହାସିକ ସଭ୍ୟତାର ସେଇ ସମୟର ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ 
ଚିତ୍ରଲିପି ସମ୍ବଳିତ ମୁଦ୍ରାମାନ ଆବିଷ୍ଧତ ହୋଇଛି, ସେହି ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯ ରେଖା ବା 
ଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଗ୍ରୀକ୍‌ ବା ବେବିଲୋନୀୟ ଚିତ୍ରଲିପି ଏବଂ କୌଣସି ଅର୍ଥପୂର୍ବକ ଲିପି 
ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି।” ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବ ଯେ ଭାରତକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିର ଆଗମନ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ସଭ୍ୟତା 
ଏଠାରେ ଆଅତ୍ପ୍ରକାଶ କରିଥଲା, ସେଥୁର ନିଦର୍ଶନ ରୂପେ ଅଦ୍ୟାପି ଏହି ଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ 
ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ। କାଳକ୍ରମେ ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀମାନେ ଯେଉଁ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କଲେ 
ତାହା ମୁଣ୍ଡା ଭାଷା ଭାବେ ପରିଚିତ । ଏମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ଯା କମ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏବେବି 
ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ! ଏ ଦେଶକୁ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିର ପ୍ରବେଶ ପୂର୍ବରୁ ମୁଣ୍ଡାମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥିଲେ। ଏଠାରେ 
କହି ରଖିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ହେବ ଯେ କୋରାପୁଟ ଜିଲ୍ଲାରେ ବାସ କରୁଥୁବା ବଣ୍ଡା ଓ 
ଗଦବା ପୂଥବୀରେ ସର୍ବପ୍ରଥମ ଧାନ ଉତ୍ପାଦନ କରିଥୁବା କଥାକୁ ପଣ୍ଡିତମାନେ 
ନିରୂପଣ କରିଛନ୍ତି। ଡକ୍ଟର ରାଜଗୁରୁ କହନ୍ତି ଯେ ଗୋଦାବରୀ ନିକଟବରୀ 
ମାଲକାନାଗିରି ଅଞ୍ଚଳରୁ ଏଇ ବଣ୍ଡା ଓ ଗଦବାମାନେ ବନ୍ଯୟଜାତ ଧାନ ସଂଗ୍ରହ କରି 
ତାହା ସେଇ ଆଦିମ ପ୍ରଥାନୂୁସାରେ ଉର୍ବର ଜମିରେ ରୋପଣ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥୁଲା। ସିଂହଳରେ “ ବୋଦା' ନାମକ ଆଦିବାସୀ ଦେଖାଯାନ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ଭାଷା ସହିତ ମାଲକାନାଗିରି ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସକରୁଥିବା ବୋଦାମାନଙ୍କ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ 
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୩୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଅଛି । ଡା. ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ମତରେ ' ମୁଣ୍ଡାରୀ ଭାଷା” ବ୍ୟବହାର କରୁଥିବା ଶବରମାନେ 
ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାରେ ଧାନ ଚାଷକରି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥିଲେ। ମୁଣ୍ଡାରୀ ଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର କରୁଥିବା ଶବରମାନେ ବିହାର ରାଜ୍ୟର ଦକ୍ଷିଣରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବାସ କରୁଥିବା ଦେଖାଯାନ୍ତି । 

ପ୍ରସ୍ତର ଓ ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତିହାସିକ ଯୁଗଠାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ 
ଶାସନ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଇ ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡ କେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗ, ଉକୁଳ, ଉଡ଼, 
ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ଇତ୍ଯାଦି ନାମରେ ଚିହ୍ନିତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଏଇ ଆଦିମ 
ଅଧ୍ବବାସୀମାନେ ହିଁ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ଅଧ୍ବବାସୀ ଭାବେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି। ବିଭିନ୍ନ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ଏଇ 
ଭୂଖଣ୍ଡର ମୂଳ ଜନଜାତି | ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତିହାସିକ ଯୁଗରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାସ କରୁଥବାରୁ 
ଏମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଭୂମିପୁତ୍ର। ଏମାନଙ୍କ ପରେ ଅନ୍ୟ ଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକମାନେ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଲେ ବସବାସ କରିବା ପାଇଁ। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟ (ଜାତକ କଥା 
ଇତ୍ୟାଦି)ର ପ୍ରଭାବ ସାରା ଦେଶରେ ଅନୁଭୂତ ହେଉଥୂଲା। ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ ଓ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ଓ ସହଯୋଗ ରହିଥୁଲା। ନନ୍ଦ ରାଜତ୍ଵ ପରେ ମୈର୍ଯ୍ୟ 
ରାଜତ୍ଵ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଓଡ଼ିଶାରେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା 
କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ ଦୂଇହଜାର ବର୍ଷ ବାହାରୁ ଆସିଥିବା ରାଜବଂଶ ଓ 
ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ଶାସନ କରିଥଲେ ଓଡ଼ିଶାକୁ । ଖାରବେଳଙ୍କ ଜନ୍ମ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ନାହିଁ। 
ତଥାପି ସେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ବବାସୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। 
ସେତେବେଳେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପି ଓ ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା। ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ 
ପାଲି ଓ ପ୍ରାକୃତ ଚଳୁଥଲା। ଏକାଧ୍ବକ ଧର୍ମ ଓ ଏକାଧ୍ବକ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ସେଇ 
ସମୟରୁ ଚଳିଆସିଥୁବାରୁ ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗ ପରି ନବୀନ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସମନ୍‌ୟ ଓ ସହାବସ୍ଥାନ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପାଇଆସିଛି। 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୭ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ ( ୫) 


ଗୋଟିଏ ଜାତି ଓ ଜାତୀୟତା ସମୟର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅବଧ୍ୂ ମଧ୍ୟରେ ଗଠିତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟିଏ ଭାଷା, ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଧାର କରି ଜାତି 
ଓ ଜାତୀୟତା ଗଠିତ ହୁଏ । ସେଇ ଅଞ୍ଚଳରେ ଦୀର୍ଘ କାଳ ବସବାସ କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ଏକ ପ୍ରକାର ରୀତିନୀତି ଓ ଚଳଣି ଆଦୃତ ହୋଇଯାଏ । ସୁତରାଂ ଧର୍ମ, ଭାଷା, 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ଚଳଣି ଏକତ୍ରିଜରଣର ମୂଳ ଉତ୍ସ | ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତି ହାସିକ ଯୁଗ ପରେ ଅଶୋକ 
ଓ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରୁ କଳିଙ୍ଗର ଭାଷା, ଧର୍ମ, ଶିଛ କଳା ଇତ୍ୟାଦିରେ କଳା ଓ 
ଭାଷାର ସମନ୍ବିତ ରୂପ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ସେହି ସମୟର ସଂଗୃହୀତ ତଥ୍ୟରୁ ଏବଂ 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ମିଳୁଥିବା ପ୍ରମାଣରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶା ତିନୋଟି 
ଆଞ୍ଚଳିକ ରାଜ୍ୟର ସମ୍ମିଳିତ ରୂପ । ଡକ୍ଟର ପ୍ରବୋଧ ମିଶ୍ର ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସରେ 
ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ସମୁଦ୍ର ଉପକୂଳରେ କଟକ, ପୁରୀ ଓ ଗଞ୍ଜାମ କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ, 
ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶା ଓ ଉତ୍କଳ ଉଡ ନାମରେ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ 
ନାମରେ ପରିଚିତ ହୁଅନ୍ତି। ସପ୍ରମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚୀନ୍‌ ପରିବ୍ରାଜକ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଏଇ 
ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସି ଏଇ କ୍ରମରେ ରାଜ୍ୟର ନାମକରଣ କରିଥୂଲେ। ଉଡ ଓ କଳିଙ୍ଗର 
ମଧ୍ଯବର୍ରୀ ଅଞ୍ଚଳ କଙ୍ଗୋଦ ନାମରେ ପରିଚିତ ଥଲା। ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ 
ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରୁ ଆସି ଉତ୍କଳ ଜୟ କଲାପରେ ପଶ୍ଚିମ ଓ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ଯରେ 
ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ ହେଲା। କିନ୍ତୁ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦୀରେ ଭୌମକରଙ୍କର ସରକାର 
ଆସିବା ପରେ ଉଡ଼ ଓ କଳିଙ୍ଗ ଅଞ୍ଚଳକୁ ତୋଷାଳୀ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରିଥୁିଲେ। ପରେ 
କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ଅନନ୍ତ ବର୍ମନ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଉକ୍କଳ ଜୟ କରି କଳିଙ୍ଗ ଓ ଉତ୍କଳକୁ 
ଏକ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଏହାଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଶା ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
ହୋଇଥୁୂଲା। ଏହି ସମୟରୁ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ରୂପ ପ୍ରକାଶିତ 
ହେଲା। ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ। ଗଙ୍ଗବଂଶୀ 
ରାଜାମାନେ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରୁ ଆସି ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ବସବାସ କରିଥଲେ 
ଏବଂ ପ୍ରାୟ ତିନିଶହ ବର୍ଷ ଶାସନ କରିଥଲେ। ସେମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ଭୁବନେଶ୍ବର, କୋଣାର୍କ ଓ ପୁରୀର ଅଧୁକାଂଶ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥୁଲା। 
ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆବିର୍ଭାବ 
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୩୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ହୋଇଥୁଲା। କିଚୁ ଅଶୋକ ଓ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରୁ ଏଇ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ସମ୍ଚନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା ବୋଲି ଡକ୍ଟର 
ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସରେ ଲେଖିଛନ୍ତି। 

ଅର୍ବମାଗଧୀ ଓ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ଭାରତର ପ୍ରାଚ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅୂଲା। 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହ ପ୍ରାୟ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଅର୍ଵମାଗଧୀ, ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର 
ସମ୍ପର୍କରେ ଅଶ୍ଵଘୋଷଙ୍କ ପ୍ରଣିତ ନାଟକରୁ ଜଣାଯାଏ। ଅର୍ଵମଗାଧୀ ହିଁ ଜୈନ 
ତୀର୍ଥଙ୍କର ମହାବୀର ଏବଂ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମାତୃଭାଷା ଥଲା (ଡକ୍ଟର ରାଜଗୁରୁ) | 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ପ୍ରାକୃତ ବା ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ସେଇ ସମୟରୁ ହୋଇଥୁଲା। 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀର ଆରମ୍ଭରୁ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରିରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ଶିଳ୍ଥକଳାରୁ ସେତେବେଳର ଉଜ୍କର୍ଷ ମିଳିଥାଏ। ଗୁମ୍ପାମାନଙ୍କରେ ଥବା 
ଚିତ୍ରକଳା ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଗାଥାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଏସବୁ ଚିତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥିବା 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ଏହାଛଡ଼ା ସେଇ ସମୟରେ ଉଦୟଗିରି ଠାରେ ଏକ 
ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଥବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ | ସେଠାରେ ଗୁରୁ ଓ ଶିଷ୍ୟ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥୁବାର 
ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହାରାଜା ଖାରବେଳଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ଗାନ୍ଧର୍ବ କଳା ଯଥା ନୃତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ ପ୍ରଚଳନ ହୋଇଥୁଲା | ଏଥୁରୁ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେଇ ସମୟରେ ଗାନ୍ଧର୍ବ କଳାର ବିକାଶ ଘଟିଥିଲା! ଶାସ୍ତୀୟ 
ମତରେ ଏସବୁ କଳାକୁ ପଞ୍ଚମ ବେଦ କୁହାଯାଏ । କୀଥ୍‌ (ନeାମ)ଙ୍କ ମତାନୂୁସାରେ 
ଯଦି ଭରତଙ୍କ ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଆୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଲେଖାଯାଇଥ୍‌ବ ତେବେ ପ୍ରାୟ 
ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗରେ ନୃତ୍ୟଗୀତ ପରମ୍ପରାର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥୁବ | 

ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଉତ୍ତରଭାରତରୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଆଣିଥଲେ। 
ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରସାର ଘଟିଥଲା। 
ସେମାନେ ମହାନଦୀର ଧାରେଧାରେ ଓଡ଼ିଶା ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଥଲେ। 
ସୋନପୁର ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କେନ୍ଦ୍ର ଥଲା ଏବଂ ଶାସନ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ସେଠାରେ ବ୍ଯବସ୍ଥା କରାଯାଇଥୁଲା। ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପଶ୍ତିତଙ୍କୁ ଉତ୍ତରଭାରତରୁ ଆଣି ସେମାନଙ୍କୁ ନିଷ୍କର ଜମି ଦାନକରିବା ସହିତ ଶୈବ ଓ 
ଶାକ୍ତଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଘଟିଥଲା। ଗଙ୍ଗମାନେ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମର ବିକାଶ ସହିତ 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ସଂଗଠିତ କରି ରଖିବା ପାଇଁ ରାଜ୍ୟକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ରାଜ୍ଯ 
କହୁଥିଲେ । ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଥାପତ୍ଯ କଳାର ବିକାଶ 
ଘଟିଥିଲା ଏବଂ ଅନେକ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥୁଲା। କୋଣାର୍କ ଓ ପୁରୀର ମନ୍ଦିର 
ସବୂ ଅଧ୍ବକାଂଶ ସେମାନଙ୍କ କୀରି। ସେମାନେ ଆନ୍ଧ୍ର ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭନ୍ତେଷ ( ୫) ୩୯ 


ଓଡ଼ିଶାକୁ ନିଜର କରିନେଇଥିଲେ ଏବଂ ତିନିଶହ ବର୍ଷ ଶାସନ କରିଥୁଲେ। 
ଲୋକଙ୍କର ଆର୍ଥନୀତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଗଙ୍ଗରାଜାମାନେ ଉଦ୍ଯମ କରିଥଲେ, 
ସଂଗୀତ ନୃତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଗାନ୍ଧର୍ବ କଳାର ବିକାଶ ଘଟାଇବା ସହିତ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର 
ମଧ୍ଯ ହୋଇଥୁଲା। ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ଲିପିର ପୂର୍ଣ୍ଣବିକାଶ 
ଘଟିଥିଲା ଏବଂ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କଠାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍‌ଵ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। 
ସେଇ ସମୟରେ ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ମହାଭାରତ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ରଚନା କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଏପରି ବିରାଟ ଗ୍ରନ୍ଧ କେହି ଲେଖି ନ ଥୁଲେ। 
ସାରଳା ମହାଭାରତ ଲେଖା ହେବା ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ 
ଘଟିଥିଲା! ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଆଦର ସହିତ ସୋମବଂଶୀ ଓ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ଧରି ନିରବଛିନ୍ଧ 
ଉଦ୍ୟମ ଓ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ମିଳିବା ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ରାଜଭାଷା ରୂପେ ପରିଚିତ 
ହୋଇଥଲା ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିର ସମାନ୍ତରାଳ ବିକାଶ ଘଟିଥୁଲା | ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଭାରତର 
ଚାରିଧାମ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ ଥୁଲା! ସେହି କାରଣରୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ମହିମା ବଢ଼ିଗଲା 
ଏବଂ ଏହା ଦେଶର ଚାରିଧାମ ମଧ୍ଯରୁ ଏକ ପୀଠ ଭାବେ ପରିଚିତ ହେଲା। ଶାସନ 
ସୁଦୃଢ଼ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ସୋମବଂଶୀ ଓ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ସଂକ୍ରମଣ ଘଟିଥୁଲା ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ସମନ୍ଵୟ ଯୋଗୁ ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତି ଓ କଳା ଉ୍କର୍ଷ ଲାଭ କରିଥୁଲା। ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଭଲ 
ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଯେ ସୋମବଂଶୀ, ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ଭୌମକର ଓ ଗୁପ୍ତ ଯୁଗର 
ରାଜତ୍ଵରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ହେଉନଥୁଲା ଏବଂ ସଙ୍କଟ 
ସମୟରେ ପ୍ରଜାମାନେ ରାଜାଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଏକତ୍ର ଶତୁ ବିରୋଧରେ ଲଢୁଥୂଲେ। 
ଏପରିକି ଖାରବେଳ ଜୈନଧର୍ମର ସମର୍ଥକ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଏବଂ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ବା ସାମ୍ପଦାୟିକ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କୁ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥୁଲେ। 
ସେତେବେଳେ ରାଜଧର୍ମ ଥୁଲା ପ୍ରଜାପାଳନ ଏବଂ ରାଜ୍ୟବିସ୍ତାର। ତେଣୁ 
ରାଜାଙ୍କୁ ଆନୁଗତ୍ଯ ଦେଖାଇବା ସହିତ ସୁଯୋଗ ପାଇବା କ୍ଷଣି ଲୋକମାନେ ଯୁଦ୍ଧ 
ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉଥୁଲେ। ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣରେ ଏକଲକ୍ଷ ଲୋକ ନିହତ 
ଏବଂ ତତୋଦ“୍ଦେକ ଆହତ ହୋଇଥବା ବିଷୟ ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲେଖରେ ଲେଖା 
ହୋଇଅଛି । ଅଶୋକ ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମ ଦେଖି ମ୍ରିୟମାଣ ହୋଇଥଲେ। ଅହିଂସା ଓ 
ଶାନ୍ତିର ସମର୍ଥନ କରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ ଓ ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ। ସେ ତାଙ୍କ ପୁଅ 
ମହେନ୍ଦ୍ର ଓ କନ୍ୟା ସଂଘମିତ୍ରାଙ୍କୁ ସିଂହଳ ପଠାଇଥ୍‌ଲେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ପାଇଁ। 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ସମ୍ଭାନ୍ତ ଓ ରାଜକର୍ମଚାରୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯବହାର ହେଉଥିଲା। କିନ୍ତୁ 
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୪୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ସାଧାରଣ ଲୋକ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ ପ୍ରାଚ୍ଯ-ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର 
କରୁଥିଲେ। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର ଅନେକାଂଶ ପାଲି ଓ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ 
ଲେଖାଯାଉଥୁଲା | 

କଳିଙ୍ଗର ନୃତ୍ଯ ଓ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ ସବୁଠାରୁ ପୁରୁଣା। ଏ.ବି. କୀଥ୍ଙ୍କ 
ମତାନୂସାରେ ଭରତଙ୍କ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ ତୃତୀୟ ଶତକରେ ଯଦି ପ୍ରଣୀତ ହୋଇଥଲା 
ତେବେ ଏହାର ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗରେ ସଂଗୀତ ନୃତ୍ଯ ପ୍ରଚଳନ 
ହୋଇଥଲା! ନାଟକ ଓ ସଙ୍ଗୀତର ଲୋକପ୍ରିୟତାର ନିଦର୍ଶନ ଖଣ୍ଡଗିରି ଗୁରୁ 
ମିଳେ । ଡକ୍ଟର ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ମତରେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶାର ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଏକଶହ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଣା / ଭରତ ମୁନିଙ୍କ ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତର ୩୭ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ନୃତ୍ୟ ଓ ସଂଗୀତ ସମ୍ପର୍କୀୟ ନିୟମମାନ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ଏହା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ 
ଶତାବ୍ଦୀ ଠାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ ୩ୟ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଲେଖାଯାଇଥୁବା ସମ୍ଭବ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର 
ବିଷୟ ଯେ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟକଳା ପ୍ରତି ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ରାଜାନୂଗ୍ରହ ଓ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ହ୍ରାସ ପାଇବାରୁ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଛି। ଦେଶ 
ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର କେତେବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଗୋଟିପୁଅ, ମାହାରୀ ନୃତ୍ଯ ରତ୍ଯାଦି 
ପୁନଃପ୍ରବର୍ଗନ ହେବା ଦ୍ଵାରା ସଂଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଏବେ କେବଳ ଦେଶ ଭିତରେ ନୂହଁ 
ବିଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ଆଦୃତ ହେଉଛି। ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ଯର ପ୍ରାଚୀନତା ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତା 
ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତର ଗୁରୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦ ଯୋଗୁଁ ତାହାର 
ଶାସ୍ତୀୟତାର ପ୍ରମାଣ ହୋଇପାରିନାହିଁ। କାରଣ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତର ୩୬ଟି ନିଜସ୍ବ 
ରାଗରାଗିଣୀ ଥୁବା ସତ୍ତେ ଏହାର ମୌଳିକତା ରକ୍ଷା ନ କରି ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଗୁରୁମାନେ ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନୀ ପ୍ରଭାବରେ ଗାଉଥବାରୁ ଏବଂ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ 
କର୍ଣ୍ଠାଟକୀ ଧାରା ଅନୁସରଣ କରୁଥିବାରୁ ଓଡ଼ିଶୀର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତା ପ୍ରମାଣ ହୋଇପାରି 
ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶୀ ଗବେଷଣା କେନ୍ଦ୍ର ଓ ଆଧୁନିକ ଗୁରୁମାନେ ଏ ବିଷୟରେ ଏକମତ 
ନହେଲେ ଦୂଇହଜାର ବର୍ଷରୁ ପୁରୁଣା ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତର ପ୍ରାଚୀନତା ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତା 
ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନାଦୃତ ହେଉଥୁ୍‌ବ। ଜାତୀୟତାର ଶୌଧ କେବଳ 
ଧର୍ମ, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଧାର କରି ଉପରକୁ ଉଠେନାହିଁ । ଜାତିର ସ୍ଵାଭିମାନ 
ଏବଂ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ର ଗତିଶୀଳତା ବିନା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଦୂର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ। 
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୪୧ 


ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର 


ବହୁଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଦେଶ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ, 
ଜୈନଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଜନ୍ମ ଏଇ ଭାରତ ମାଟିରୁ। ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ଓ ଧର୍ମୀୟ ଚିନ୍ତା ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ପୃଅକ୍‌। କିନ୍ଧୁ କାଳକ୍ରମେ ସେମାନେ 
ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀ ବା ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମପ୍ରତି କେତେକାଂଶରେ ଆକୃଷ୍ଠ 
ହୋଇଥୁଲେ। ସମସ୍ତ ଆଦିବାସୀ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକମାନେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନଙ୍କ 
ବିଶ୍ଵାସ, ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା ମାନି ଚଳୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଧୀରେଧୀରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବେ ସେମାନେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରୁଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ କିନଧୁ ଚତୁଦଂଶ ତୀର୍ଥଙ୍କର ଭଗବାନ ମହାବୀର ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ସପ୍ତମ ଶତାଦୀ 
ବା ତା” ପୂର୍ବରୁ ଜୀବିତ ଥଲେ ବୋଲି କୂୁହାଯାଇପାରେ। କଳିଙ୍ଗର ଶାସନ 
ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ ଥଲା ବା ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ହାତରେ ଥୁଲା ତାହାର ଅକାଟ୍ଯ 
ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ମିଳୁ ନ ଥୁବାରୁ, କଳିଙ୍ଗରେ ରାଜତଵ କରୁଥବା ରାଜବଂଶ ଆଦିବାସୀ 
ଶ୍ରେଣୀର ହୋଇଥ୍‌ବେ ବୋଲି ଧାରଣା କରାଯାଏ | 

ଭଗବାନ ମହାବୀର ତାଙ୍କ ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନ ଭ୍ରମଣ 
କରିଥ୍‌ବେ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ ଆସିଥିବେ ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ସେ କଳିଙ୍ଗ 
ଆସିବା ବେଳେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସାଧୁସନ୍ଧଙ୍କ ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇଥ୍‌ବେ ଏବଂ 
ଯୋଗସାଧନା କରିଥୁବେ। କଳିଙ୍ଗରେ ମଧ୍ଯାହୃ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ି ରଖି ଯୋଗ 
ସାଧନା କରାଯାଉଥଲା ଏବଂ ସେଇ ପଦ୍ଧତି ଭଗବାନ ମହାବୀର ମଧ୍ଯ ଅନୁସରଣ 
କରି ଯୋଗ ସାଧନା କରିଥବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ଆଦିବାସୀ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ମିଳନ ଘଟି ସମନ୍ଵୟ ମାଧ୍ଯମରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଆଚାର ବିଚାର 
ଜନମାନସକୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରିଥୁବ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ କଳିଙ୍ଗରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ସହିତ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରସାର ହୋଇଥୁଲା। କଳିଙ୍ଗର ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ମହେନ୍ଦ୍ର 
ପର୍ବତ ମଧ୍ଯ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ମହାଭାରତ, ବାୟୁ ପୁରାଣରେ 
ମହେନ୍ଦ୍ର ପର୍ବତ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ଯାଇ ପର୍ବତ ଉପରେ 
ଦେବତାମାନେ ବାସ କରୁଥିବା ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ବାୟୁପୁରାଣରେ ରହିଛି 
ଯେ - 
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୪୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ତ୍ରିସାମା ରତୁ କୁଲ୍ୟା ଚ ଇକ୍ଷୁନ! ତ୍ରିଦିବା ଚ ଯା 
ଲଙ୍ଗୁଳିନୀ ବଂଶଧାରା ମହେନ୍ଦ୍ର ତନୟାଃ-ସ୍କୃତ (ବାୟୁପୁରାଣ ୪୫-୧୦୬) 
ମହାଭାରତର ବନପର୍ବରେ ପୂର୍ବ ସମୁଦ୍ର ତଟରେ ମହାବେଦୀ ଉପରକୁ 
ଉଠିବା ପ୍ରସଙ୍ଗ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ଲୋମଶ ରଖି କହିଥଲେ। ସେଠାରେ ମହେନ୍ଦ୍ର 
ପର୍ବତକୁ ଉଚ୍ଚ ବେଦୀ କୁହାଯାଇଛି । 
ତତଃ ପ୍ରସନ୍ଧା ପୃଥୁବୀ ତପସା ତସ୍ୟ ପାଣ୍ଡବ | 
ପୁନରୁନ୍ୃହ୍ୟ ସଲିଳାଦ୍‌ବେଦିରୂପା ସ୍ପିତା ବଭୌ ॥ 
ସୌଷା ପ୍ରକାଶତେ ରାଜନ୍‌ ବେଦୀ ସଂସ୍କାନ ଲକ୍ଷଣା। 
ଅରୁହ୍ୟତ୍ର ମହାରାଜ ବୀର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌ ବୈଭବିଷ୍ୟସି । 
ସୌଷା ସାଗର ମାସାଦ୍ୟ ରାଜନ୍‌ ବେଦୀ ସମାଶ୍ରିତ ॥ 
ଏତାମାରୁହଁ ଭଦ୍ରନ୍ତେ ତ୍ୃମେକସ୍ତର ସାଗରମ୍‌ | 
ମହେନ୍ଦ୍ର ପର୍ବତ ନୁହେଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀର ଉଚ୍ଚ ବେଦିକା ଉପରେ 
ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥବା ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବୁଝାଉଥବାର ଆଶୁତୋଷ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ 
ରଚିତ ' ମହାଦେବତା' ପୁସ୍ତକରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି। ମହେନ୍ଦ୍ର ପର୍ବତ ସନ୍ଧିକଟରେ ସମୁଦ୍ର 
ନୁହେଁ, କିନୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର ସନ୍ଧିକଟରେ ସମୁଦ୍ର ରହିଛି। “ ମହାଦେବତା' 
ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଲେଖକ ଆହୁରି ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ଏପରି ବେଦିକା ନିର୍ମାଣ କରି ସବା 
ଉପରେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିବା କୌଶଳ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତାରୁ ଆସିଛି। 
ଡଃ. ସତ୍ଯନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ “ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ”ରେ ଲେଖିଛନ୍ତି 
“ “ମହାଭାରତରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି ଯେ ପାଣ୍ଡବମାନେ ଦ୍ୟୁତକ୍ରୀଡ଼ାରେ ପରାଜିତ ହୋଇ 
ବନବାସରେ ଥଲାବେଳେ ଲୋମଶ ରଖଷିଙ୍କ ସହିତ ଭେଟ ହୋଇଥୁଲେ। ତାଙ୍କ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କ୍ରମେ ପାଣ୍ଡବମାନେ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ବାଟେ କଳିଙ୍ଗର 
ବୈତରଣୀ ନଦୀ ନିକଟରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ସେଠାରେ ଧର୍ମଯଜ୍ଞ 
ହେଉଥୂବା ଲୋମଶଙ୍କ ଠାରୁ ଶୁଣିଲେ ! ଏଥୁରୁ ଅନୁମିତ ହୁଏ ଯେ ଯାଜପୁର ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ର ଥଲା| ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଅନେକ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ର 
ଥିବା ପୁରାଣମାନଙ୍କରୁ ମିଳେ। କୌଣସି ରାଜାଙ୍କ ନାମୋଲ୍ଲେଖ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଜନପଦୀୟ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଚଳୁଥବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ।” ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ 
ମୌର୍ଯ୍ୟ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ କଳିଙ୍ଗରେ ରୌପ୍ୟ ମୁଦା ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା! 
ଖାରବେଳ ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ, କ୍ଷମତାଶାଳୀ ସମ୍ରାଟ | କିନୁ ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ ପରେ 
ପ୍ରାୟ ତିନିଶହ ବା ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ ଅନ୍ଧକାର ଗର୍ଭରେ ଥଲା 
ବୋଲି ଡଃ. ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ମତ । “ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ”ରେ ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ 
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ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ୪୩ 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ଜନ୍ମଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ୧୧୧୫ ବର୍ଷ ପରେ ମହାପଦ୍ଧ ନନ୍ଦଙ୍କର 
ଅଭିଷେକ ହୋଇଥଲା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଶୁକଦେବ କହିଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ଓ 
ନନ୍ଦରାଜାଙ୍କ କନ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ୟବଧାନ ହେଉଛି ୧୧୧୫ ବର୍ଷ। ମହାପଦ୍ଧ ନନ୍ଦଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଦ୍ଵିତୀୟ ପରଶୁରାମ କୁହାଯାଏ | 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀ ଶେଷରେ ଗ୍ରୀକବୀର ଆଲେକଜାଣ୍ଡାର ଭାରତ 
ଆକ୍ରମଣ କରିଥିଲେ। ଏହାପରେ ମଗଧରୁ ପ୍ରାଚୀନ ନନ୍ଦ ବଂଶ ଧ୍ଵଂସ କରି ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ 
ମୌର୍ଯ୍ୟ ରାଜତ୍ବ ସ୍ଥାପନ କଲେ। କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଜାମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ 
ସେମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ବିରାଟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କଲେ। ତାଙ୍କ ରାଜ୍ଯର ସୀମା 
ପୂର୍ବରେ ବଙ୍ଗ ଦେଶରୁ ପଶ୍ଚିମରେ ପଞ୍ଜାବ ଏବଂ ଉତ୍ତରରେ ହିମାଳୟଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ 
କର୍ଣ୍ଣାଟକ ବା ତୁଙ୍ଗଭଦ୍ରା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିଥଲା। ଏଇ ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 
ଶାସନ କାଳରେ ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ କୌଟିଲ୍ଯ ( ଚାଣକ୍ଯ)ଙ୍କ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଭାବେ ନିଯୁକ୍ତ 
କରିଥିଲେ। ଏଇ ସମୟରେ କଳିଙ୍ଗରେ ଚେଦି ବଂଶ ଶାସନ ଚାଲୁଥଲା। ଚେଦିବଂଶ 
ପ୍ରବଳ ପରାକ୍ରମୀ ହୋଇଥିବାରୁ ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ ମୌର୍ଯ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ପାରିଲେ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ କଳିଙ୍ଗ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଜ୍ୟଭାବେ ରହିଥୁଲା। ବିନ୍ଦୁସାରଙ୍କ ପରେ ୨୭୩ 
(ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ | ରେ ଅଶୋକ ମଗଧ ରାଜ ସିଂହାସନ ଲାଭ କଲେ। ଏହା ପରେ ସେ ଯୁଦ୍ଧ 
ପ୍ରସ୍ତୁତିରେ ମନ ଦେଇଥିଲେ ଏବଂ ପ୍ରାୟ ଆଠବର୍ଷ ପରେ କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣ କରି 
ବିଜୟୀ ହେଲେ। ଏଇ ଭୟଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧରେ ଲକ୍ଷାଧବକ କଳିଙ୍ଗ ଓ ମୌର୍ଯ୍ୟ ସେନା ନିହତ 
ଓ ଆହତ ହୋଇଥିଲେ ¦ ଯୁଦ୍ଧର ସେଇ ଭୟଙ୍କର ପରିଣତି ଅଶୋକଙ୍କ ମନ ପରିବର୍ଭନ 
କରିଥଲା ଏବଂ ହିଂସା ଛାଡ଼ି ଅହିଂସା ବ୍ରତ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହିତ ସେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ। ଅଶୋକଙ୍କ ଏଇ ପରିବର୍ଭନ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ନୀତିକୁ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନ 
କରିଥଲା। ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଧନଜୀବନ ରକ୍ଷା କରିବା ପରମ କର୍ଭବ୍ଯ ବୋଲି ସେ 
ଭାବୁଥିଲେ। ଅଶୋକ ତାଙ୍କ ଅନୁଶାସନରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ କହିଛନ୍ତି- “ ମୁଁ ମୋ ନିଜର 
ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ଯେପରି ଜାଗ୍ରତ ସେହିପରି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ପାଳନ 
କରିବା ମୋର ପ୍ରଧାନ କର୍ରବ୍ୟ। ଅନ୍ୟତ୍ର ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ଅବସ୍ତାରେ 
ରହିଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରଜାଙ୍କ ପାଇଁ ଶାସନ ସମ୍ପର୍କୀୟ ବିଷୟ ଶୁଣିବାକୁ ମୁଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛି।” 
ତାଙ୍କ ଶାସନରେ ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ ଓ ବ୍ରାହମଣ୍ଯୟଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କ ବାଛବିଚାର ନ କରି ସେ 
ନିଯୁକ୍ତି ଦେଇଥଲେ । 

ଜଉଗଡ଼ ଅନୁଶାସନରେ ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ- 
୧. ଦେବାନାଂ ପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ (ଅଶୋକଙ୍କ ଏ ନୀତିଗୁଡ଼ିକ ଖେପିଙ୍ଗଳ 

ପର୍ବତରେ ଲେଖିଥୁଲେ। 
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୪୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ଥ 


୨. ଏଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ହତ୍ୟା କରାଯିବ ନାହିଁ 

୩. ଆଉ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଉତ୍ସବାଦି ପର୍ବ ଯାତ୍ରା ହେବ ନାହିଁ। 

୪. କିନ୍ତୁ ଏପରି ମଧ୍ୟ କେତେକ ଉତ୍ସବ ଓ ପର୍ବ ଅଛି ଯାହାକୁ ଦେବାନାଂ ପ୍ରିୟ 
ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ ପୁଣ୍ୟପ୍ରଦ ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି। 

୫. ପୂର୍ବେ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀଙ୍କ ରନ୍ଧନଶାଳାରେ ପ୍ରତ୍ୟହ ଶତ ସହସ୍ର ସଂଖ୍ୟାରେ ଜୀବନକୁ 
ବଧ କରି ମାଂସ ଖାଦ୍ୟ ଭାବେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଥୁଲା। 

୬. ଏବେ ଏଇ ଧର୍ମାନୁଶାସନ ଲେଖା ହେଲା ବେଳେ କେବଳ ତିନୋଟି ମାତ୍ର 
ଜୀବକୁ ପ୍ରତ୍ୟହ ବଧ କରାଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଇଟି ମୟୂର ଓ ଗୋଟିଏ ମୃଗ 
କିନୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ନିୟମିତ କରାଯାଏ ନାହିଁ। 

୭. ଏହି ତିନୋଟି ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଭବିଷ୍ୟତରେ ବଳି ଦିଆଯିବ ନାହିଁ। 

ଅଶୋକଙ୍କ ଅନୁଶାସନରେ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ପଶୁମାନଙ୍କ ଚିକିତ୍ସା ପାଇଁ 
ଯେଉଁଠାରେ ଓଷଧୀୟ ବୃକ୍ଷର ଲତା ଅଭାବ ଅଛି ସେଠାରେ ବୃକ୍ଷ ରୋପଣ କରିବାକୁ 
ହେବ ରାସ୍ତା କଡ଼ରେ ପଶୁ ଓ ମଣିଷଙ୍କ ସକାଶେ କୂପ ଖନନ ଓ ବୃକ୍ଷରୋପଣ 
କରିବାକୁ ହେବ। ନୈତିକତା ପାଳନ ଉପରେ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥଲେ। ଉତ୍ତମ 
ଆଚରଣ ବିନା ନୀତି ସମ୍ମତ ଆଚରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
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୪୫ 


ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି 


ପୂର୍ବ ଆଲୋଚନାରେ ଏହା ସୂଚାଇ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲା ଯେ ଗୋଟିଏ ଜାତିର 
ଜାତୀୟତା ଖୋଜିବାକୁ ହେଲେ ସେଇ ଜାତିର ଧର୍ମ, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ 
ଜୀବନଦର୍ଶନର ଠାବ କରିବାକୁ ହେବ। ଏକବିଂଶ ଶତାଦୀର ଆଖିଝଲସା ସଫଳତା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ବର୍ରମାନକୁ ନେଇ ସ୍ବାଭିମାନର ସହିତ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହେଁ ମଣିଷ। ସେ 
ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ ତା'ର ଅତୀତକୁ । ଗଛର ଚେର କେତେ ଗହୀରକୁ ଯାଇ ମାଟିତଳୁ 
ରସ ଆସ୍ଵାଦନ କରୁଛି ଏହା ଜାଣିବା ପାଇଁ ସେ ଦରକାର ହେଲେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ 
ପୂର୍ବରୁ ବଂଶଲତାର ଆରମ୍ଭ କେଉଁଠି ତାହା ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ। ଆମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅତୀତ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ କଳିଙ୍ଗ ସମୟରେ ଏ ଜାତି କିପରି ଓ କେଉଁଠୁ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥଲା, ଏହାର ଇତିବୃତଭି ଓ ପରିଚୟକୁ ଖୋଜିବା ଦରକାର । ସେହିପରି 
ଓଡ଼ିଶାର ଇଷ୍ଟ ଦେବତା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆହୁରି ଜାଣିବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅଛି। ଧର୍ମ, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜୀବନଦର୍ଶନରୁ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ ଜାଣି ହୁଏ। 

ଧର୍ମ ସହିତ ଭଶ୍ଵରଚେତନା ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛି। ସାହିତ୍ଯ ସହିତ ଯୋଡ଼ି 
ହୋଇରହିଛି ଲିପି। ଲିପିର ଆରମ୍ଭ ଓ କ୍ରମ ବିକାଶର ମୂଳ ଖୋଜିବା ଯେପରି 
ଆୟସସାଧ୍ଯ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଚେତନାର ଆରମ୍ଭ କେଉଁଠି ତାହା ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ହିନ୍ଦୁ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ଖ୍ରୀଷ୍ଠ ଓ ଇସଲାମର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି। 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଉନ୍ମେଷ କେବେ ହେଲା ତାହା ଜାଣିବା ପାଇଁ ଗବେଷଣା କଲେ ହିନ୍ଦୁ ବା 
ସନାତନ ଧର୍ମ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଦେବତା ଓ ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 
ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର କିଛି ଉପାଦାନ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ରହିଥୁଲେ ହେଁ ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମର ଦେବଦେବୀ ଓ ଆଚାରବିଚାର ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥ ଜଡ଼ିତ । ତେଣୁ କଗନ୍ଧାଥଙ୍କୁ 
ଛାଡ଼ି ଆଲୋଚନା ଅସମାପ୍ତ। ଧର୍ମ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ଯ ସଂସ୍କୃତି ସବୁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଆକର୍ଷଣର ବିନ୍ଦୁ ଏବଂ ଆକର୍ଷଣ ହିଁ 
ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ | 

କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାଚୀନତା ସନମ୍ଚନ୍ଧରେ ସ୍ଵର୍ଗତ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର କ୍ରମ ପରିଣାମ ପନ୍ଦର ପୃଷ୍ଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ, “ ' କଳିଙ୍ଗ କଥାଟି 
ବଡ଼ ପ୍ରସିଦ୍ଧ, ମାତ୍ର ଆଦ୍ୟରୁ ଏହା ଲୋକଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା ନା ଭୂମିର ନାମ ଥୁଲା, ପୁଣି 
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୪୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ଭୂମିର ନାମ ଥଲେ ବି କାହିଁକି ବା କିପରି ଏଇ ନାମ ହୋଇଥଲା ତାହା କହି 
ହେଉନାହିଁ। ×××ପୁଣି ଏବେ ବି ଗଞ୍ଜାମରେ କଳିଙ୍ଗ ଓ କାଳିନ୍ଦି ବୋଲି ଜାତି ଅଛନ୍ତି 
ବଡ଼ ହେଉ ବା ସାନ ହେଉ ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବ ଓଡ଼ତ ଓ ଶବର ପରି କଳିଙ୍ଗ ବୋଲି 
ଗୋଟିଏ ଜାତି ଥୁଲା। ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ସେଇମାନଙ୍କ ନାମରେ ଓଡ଼ିଶା ଉପକୂଳ 
ବିଶାଳ ଭୂମିଖଣ୍ଡ କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ ନାମିତ ହୋଇଥୁଲା। ଶାକ୍ଯମୁନି ବୁଦ୍ଧ ଓ 
ମହାବୀର ଜିନଙ୍କ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଓ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇ 
ସାରିଥୂଲା। ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଏହା ବ୍ଯାପିଥଲା ଉପକୂଳ ଧରି ଗଙ୍ଗା ମୁହାଣରୁ 
ଗଞ୍ଜାମ ଶେଷ, ଏପରିକି ବିଶାଖାପାଟଣା ଜିଲ୍ଲା ସୁଦ୍ଧା - ପୁଣି କାହାରି କାହାରି 
ମତରେ ଗୋଦାବରୀ ଯାଏ।” ” 

କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାଚୀନତା ଓ ପ୍ରଭାବ ସମ୍ପର୍କରେ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଡ ଦାସ 
ଲେଖିଛନ୍ତି “ ଶବରଙ୍କ ପରି ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏଇ କଳିଙ୍ଗମାନେ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ । 
କଳିଙ୍ଗ ଲୋକେ ପୁଣି ବହୁକାଳରୁ ସୁସଭ୍ୟ ଥଲେ । ଓଡ଼ିଆମାନେ ଥୁଲେ କଳିଙ୍ଗଙ୍କ 
ସମଜାତୀୟ ଓ ସମଭାଷୀ।” ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗର କେତେ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥିବ 
ଏହାର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଆବଶ୍ୟକ | କାରଣ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ ମତରେ- “ଏଇ ପଛୁଆ 
ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଏତେ ଲୋକକଥା, ପର୍ବ, ଅନୁଷ୍ଠାନ ବହୁତ ଅଛି ଓ ସେସବୁ 
ସେଇପରି କିମ୍ବା ସାମାନ୍ଯ ରୂପାନ୍ତରରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଓ ଓଡ଼ିଆରେ ରହିଟି। ଲେଖା 
ସାହିତ୍ୟ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗାନରେ ଯେଉଁ ସଙ୍ଗୀତ ଓ ପ୍ରଣୟ, 
ଗହସ୍ଥତା ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପ୍ରଭୃତିର ଚିତ୍ର ରହିଚି ତା ବେଳେବେଳେ ଅତି ଉପାଦେୟ ।” 
ନିଷାଦ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ବସବାସ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଆର୍ଯ୍ଯ 
ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ ଅଧଵକ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ | 

କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାଚୀନତା ଓ ପ୍ରଭାବର ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମରୁ 
ଅନେକ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କ ଇଷ୍ଟ ଭାବେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ନାହିଁ। 
ପୁରୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ କେବେ ଆସିଲେ ଓଡ଼ିଆ 
ଚେତନାରେ ତାହାର ସଠିକ୍‌ ସୂଚନା ନାହିଁ। “ଦେଉଳତୋଳାଂରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଥିବା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଉପାଖ୍ୟାନଟିର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଏବଂ ସ୍କନ୍ଦପୁରାଣରେ ମଧ୍ଯ 
ଏଇ ଉପାଖ୍ଯାନ ରହିଛି। ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
ହୋଇଥୁବା କଥା ପୁରାଣରେ ରହିଛି । ‘ ଦେଉଳ ତୋଳା”ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଯେ 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଦେଉଳ ନିର୍ମାଣ କଲାପରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ଆମନ୍ତ୍ରଣ କଲେ। କିନ୍ତୁ ଦେଉଳ ତୋଳାର ପ୍ରମାଣସିଦ୍ଧ ଏତିହାସିକ ଚିତ୍ର ନାହିଁ। 
ଡ. ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ମତରେ ବର୍ଉଭମାନର ଦେଉଳ ଚୂଡ଼ଗଙ୍ଗ ନିର୍ମାଣ 
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ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ୪୭ 


କରିବା ପୂର୍ବରୁ ନୃସିଂହ ମନ୍ଦିରରେ ଜୀଉମାନେ ପୂଜା ପାଇଥୂଲେ। ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଆଶୁତୋଷ ପଟ୍ଟନାୟକ ସ୍ଵରଚିତ “ ମହାଦେବତା” ପୁସ୍ତକରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ସୁମେରୀୟ ନିର୍ମାଣ ପଦ୍ଧତି ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଥୁଲା। ସୁମେରୀୟ ଓ ମିଶରୀୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବର ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ସେ 
ଦେଇଛନ୍ତି ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ | 
କଳିଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସିଵି ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଡ 
ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି। ଚତୁର୍ବା ମୂରରି ସମ୍ର୍କରେ ସେ କହିଛନ୍ତି। ବୌଦ୍ଧାବତାର 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କିପରି ଉପାସ୍ୟ ଦେବତା ରୂପେ ନିରାକାରଙ୍କ ବିକାଶ ତର୍ଵ୍‌ରେ ବୁଦ୍ଧ 
ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି। ନୀଳକଣ୍ଠ ଲେଖିଛନ୍ତି ଶାକ୍ଯମୁନି ନିଜକୁ ବୁଦ୍ଧ “ ଜଗନ୍ନାଥ 
ବୋଲି କହିଥିଲେ | ଏହାଛଡ଼ା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତତ୍ଵର ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର କ୍ରମ ପରିଣାମର ୧ ୨୦ ପୂଷ୍ଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ' ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି 
ମୈତ୍ରୀର ପ୍ରତୀକ । ଏଇ ମୈତ୍ରୀ ଧର୍ମକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ “ ଛୟାଳିସ 
ପଟଳ ”' ଗ୍ରନ୍ଧର ବିଂଶ ପଟଳରେ ଲେଖିଛନ୍ତି - 
ଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡେ ଜଳ ଯେବେ କରଇ ବର୍ଷଣ 
ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନେ ପଡ଼ଇ ହୋଇ ସମାନ। 
ଜଳସମ ଧର୍ମ ଯେବେ କରିପାରୁ ବାବୁ 
ଅଣୁରୂପ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରହ୍ମ ଭକ୍ତ ବୋଲାଇବୁ | 
ଏହିପରି ଭାବେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି ଓଡ଼ିଆ 
ଧର୍ମଭାବନା, ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ସମୟରେ ଗୌଡ଼ୀୟ 
ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ମାଧ୍ୟମରେ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷା ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥୁଲା। 
ଏବେ ମଧ୍ୟ ସଂକୀର୍ରନରେ ଓ ସତ୍ୟନାରାୟଣ ପୁଜା ସମୟରେ ଅଧା ଅଶୁଦ୍ଧ ବଙ୍ଗଳା 
ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ। 
ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ଚଳଣି ମାଧ୍ୟମରେ ଅନେକ ସହଜିଆ ଭାବନା 
ଓ ଜୀବନଦର୍ଶନ ପ୍ରବେଶ କରିଛି ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନରେ। ଏହା ଯେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ତାହା ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହେବନାହିଁ। ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର 
ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ତର୍ଵ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରି ପଶ୍ଡିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ନାରାୟଣ ଦାସ ଏ ମହାନ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ପୁସ୍ତକର ସମୀକ୍ଷା କରି ‘ସମାଜଂ ଖବର କାଗଜରେ 
୨ ୨.୧.୧୯୭୬ ଦିନ ଲେଖାଯାଇଥୁଲା। ‘ଭାରତୀୟ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ମୁଖ୍ଯତଃ 
ଚାରିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତର ଯଥା- (୧) ବେଦପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଅନାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମୂଳ ସଂସ୍କୃତି, 
( ୨) ଅନାର୍ଯ୍ୟ ବିଜୟ ପରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାପିତ ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତି, 
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୪୮ ଓଡ଼ିଆ କାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


(୩) ବେଦ ବିରୋଧୀ ଜୈବ ତଥା ବୌଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତି ଓ ( ୪) ବେଦ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ 
ମୁର୍ଭିପୁଜନ ପୌରାଣିକ ସଂସ୍କୃତି। ମାତ୍ର ସୁକ୍ଷଭାବେ ବିଚାର କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ 
ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ ଗୋଟିଏ ମୌଳିକ ସଂସ୍କୃତି ରହିଛି, ଯାହାର ନାମ ଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍କୃତି। ଏହାର ନିଜସ୍ଵ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ ରହିଛି। ତେଣୁ ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ, ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ଦ୍ରାବିଡ଼ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ ସମାଜ ଓ ଧର୍ମାବଲମ୍ଭୀମାନେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନିଜର ଉପାସ୍ୟ 
ଦେବତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରି ଆସିଛନ୍ତି।” ଗୋଟିଏ ବାକ୍ଯରେ କହିଲେ ଅନେକ 
ଧର୍ମ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିରେ। ଜଗନ୍ନାଥ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ଏହା ଏକ ସଂସ୍କୃତି। ଏଇ ସଂସ୍କୃତିରେ ରହିଛି ଅନୁଭବ, ଜୀବନଦର୍ଶନ, 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପୂଜାର୍ଟନାର ସମନ୍ବିତ ରୂପ | ତେଣୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଶାନ୍ତି ସମତା, ସମନ୍ଟୟ ଓ 
ମୈତ୍ରୀର ପ୍ରତୀକ। ମାନବବାଦୀ ଉଦାରତା ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିକୁ କରିଛି ସନ୍ଦିତ 
ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରସାର ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ପରେ 
କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରୁ ନୁହେଁ ଭାରତରୁ ଲୋପ ପାଇଗଲା । କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଆଦି ଶଙ୍କରଙ୍କ 
ପରେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ, ବୈଷ୍ଣବ, ଶାକ୍ତ ଓ ଶୈବ, ତନ୍ତ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦର 
ଚିହ୍ନ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିକୁ କରିଛି ଆହୁରି ପରିପୁଷ୍ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏହି କାରଣରୁ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଧର୍ମୀୟ ମତାନ୍ଧତାରୁ ମୌଳବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇନାହିଁ, ଧର୍ମକୁ 
ମାଧ୍ୟମ କରି ସାମ୍ପଦାୟିକତା ବା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ରାଜନୀତି ଭାବନା ଉ୍ବ ହୋଇନାହିଁ। 
ଡ. ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ ବର୍ଭମାନ ଥିବା ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହେବା 
ପୂର୍ବରୁ ନୃସିଂହ ମନ୍ଦିରରେ ଜଗନ୍ନାଥ ପୂଜା ପାଇଥ୍‌ବା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ଏକ ଉଚ୍ଚ 
ସ୍ଥାନରେ ଜଗତି ଉପରେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତାରୁ ଆସିଥୁବା 
ଆଶୁତୋଷ ପଟ୍ଟନାୟକ “ ମହାଦେବତା”ରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ବିଶିଷ୍ଟ ଏତିହାସିକ 
ଓ ପ୍ରତ୍ୃତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ ପର୍‌ସି ବ୍ରାଉନ୍‌ (Percy Brown)ଙ୍କ ମତରେ The elevated 
position suggests that the Jagannath temple occupies the Site of 
some still more ancient monuments. ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ କିପରି 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ବିଭବ ଉପରେ ପଡ଼ିଛି ସେ ସମ୍ପର୍କରେ 
‘ମହାଦେବତା” ପୁସ୍ତକର ତିନି ପୃଷ୍ଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି“ ' ଗବେଷଣା ଓ 
ପୁସ୍ତକ ରଚନାରୁ ଆମ ଓଡ଼ିଶା ସମେତ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତ ଓ ଦେବତା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଯେଉଁ ପରିଚୟ ମିଳେ ତାହା ଆମ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ବାସଠାରୁ ଭିନ୍ନ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଇ ଗବେଷଣାରୁ ଯେଉଁ ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚୟ ମିଳେ, ତାହା 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଆସୁଥବା କେବଳ କୋହ, ମୁଣ୍ଡା, ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏଠାରେ ସମଗ୍ର ପୂୃଥବୀର ଉନ୍ନତ ସଭ୍ୟତା ଓ 
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ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃଚି ୪୯ 


ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ସମ୍ମିଳିତ ରୂପ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ। ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ସେଇ 
ସମ୍ମିଳିତ ସଂସ୍କୃତିର ଦେବତା। ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥିବା ଶବର ଦେବତା 
ନୁହନ୍ତି । ପୃଥବୀର ପ୍ରାଚୀନ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିରୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଥମେ 
ଦେବପୁଜା ଆରମ୍ଭ ହେଲା, ତାହା ସହିତ, ମିଶରୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଭଶ୍ଵର ଉପାସନା 
ମିଳିତ ହୋଇଥୂଲା। ତାହା କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ ଏଇ ଦେବାଧ୍ଷ୍ଠାନ ଉପରେ ଆସିରୀୟ, 
ମାଇସେନୀୟ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ଆମେରିକାର ମାୟା” ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥିଲା 
ଏବଂ ଶେଷରେ ପାରସିକ-ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ମଧ୍ୟ ଏଇ କୈନପୀଠରେ ପୂଜା, ଆରାଧନା 
କରିଥିଲେ | × ଫଳରେ ଏଠାରେ ଏକ ଦେବତା ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣ ହୋଇ ବବ୍ରହ୍ମ 
ରୂପେ ପୂଜିତ ହେଲେ ଏବଂ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ବଳରାମ ରୂପେ ପୂଜିତ ଅନ୍ଯ ଏକ 
ଦେବତା “ଶଙ୍କର୍ଷଣ”? ରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥଲେ। ଅଶୋକଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ଏଇ ଦେବାଧ୍ଷ୍ଠାନରେ ବୋଧହୁଏ ହସ୍ତୀ ରୂପରେ ପୂଜା ପାଇଲେ। କ୍ରମେ ଏଇ 
ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଓ ବୈଷ୍ଠବମାନଙ୍କର ପୂଜାପାଠ ହେଲା। 
‘ଶେଷରେ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମୁଦ୍ର କୂଳରେ ପୂଜିତ 
' ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନରସିଂହ” ଏଇ ଦେବତାଙ୍କ ସହିତ ମିଳିତ ହେଲେ ଏବଂ କ୍ରମେ ଏହି 
ଦେବତାଙ୍କ ନାମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ହେଲା। (ମହାଦେବତା - ଆଶୁତୋଷ 
ପଟ୍ଟନାୟକ) | 
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ଏକଦା କଳିଙ୍ଗର ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳରେ ଜୈନଧର୍ମ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ଆଧାର 
ଥିଲା। କିନୁୁ ଅନେକ ବୌଵଦ୍ଧଧର୍ମକୁ ଜୈନଧର୍ମଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାବୁଥଲେ। 
ସେତେବେଳେ ଲୋକଙ୍କର ଧାରଣା ଥିଲା ଯେ ଜୈନଧର୍ମର ଆରମ୍ଭ 
ମହାବୀରଙ୍କଠାରୁ। କିନ୍ତୁ ଜର୍ମାନ ପ୍ରତ୍ଵତତ୍ତ୍ବବିଦ୍‌ ଜାକୋବି ପ୍ରମାଣ କରି ଦେଖାଇ 
ଦେଲେ ଯେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଠାରୁ ଜୈନଧର୍ମ ପ୍ରାଚୀନ | ମହାବୀର ମଧ୍ୟ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ଠାରୁ ବୟସରେ ବଡ଼ ଥିଲେ। ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବେଳକୁ ଯେଉଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଜୈନମାନେ ଥଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଗ୍ରନ୍ଧ କୁହାଯାଉଥଲା। ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଛ ନାହିଁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନିଗ୍ରନ୍ଧ କୁହାଯାଉଥୁଲା। ଦୃଷ୍ଣାକାମନା ଗଣ୍ଡି ପଡ଼ିବା ପରି ଆତ୍ସାକୁ ବାନ୍ଧି 
ରଖେ | ଏଇ ଗଣ୍ଡି ସବୁ ଫିଟିଗଲେ ଆତ୍ସା ମୁକ୍ତ ହୁଏ। ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆଅତ୍ସା ମୁକ୍ତ 
ସେମାନେ ନିଗ୍ରନ୍ଧା। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଚବିଶ। ସେହିପରି 
ଜୈନଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଚବିଶ ତୀର୍ଥଙ୍କର। ତୀର୍ଥଙ୍କର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଧର୍ମରେ ଯିଏ ବାଟ 
ଦେଖାଇ ନଦୀ ପାରି କରି ନେଇଥାଏ। ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ମହାବୀର ମଧ୍ଯ ଏତି ହାସିକ 
ପୁରୁଷ | କିଚୁ ଜୈନମାନଙ୍କର ୨୩ ତୀର୍ଥଙ୍କର ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ ମଧ୍ଯ ଏତିହାସିକ ପୁରୁଷ। 
ପ୍ରମାଣ ଅଛି ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମାର୍ବରେ ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର 
କରିଥୁଲେ | ପ୍ରମାଣ ଅଛି ଯେ କଳିଙ୍ଗଠାରୁ ଉତ୍ତର ଭାରତର ଅଯୋଧା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥଲେ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୮୧୭ରେ ସେ କଳିଙ୍ଗର ଯବନ ରାଜାଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ 
କରିଥ୍‌ଲେ। ସେ ବୀର ଥଲେ ଏବଂ ଅଯୋଧାର ରାଜା ପ୍ରସେନ୍‌ଜିତ୍‌ଙ୍କ କନ୍ଯାକୁ 
ବିବାହ କରିଥିଲେ। ଏତେବେଳକୁ ଏଇ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଉଦୟ 
ହୋଇନଥୁଲା। ପାର୍ଣଶ୍ଣନାଥ ଜୈନଧର୍ମକୁ ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ସଂଗଠିତ କରିଥୁଲେ। 
( ୧) ଅହିଂସା, ( ୨) ସତ୍ୟ, (୩) ଅଚୌର୍ଯ୍ୟ, (୪) ଅପରିଗ୍ରହ ଏଇ ଚାରୋଟି 
ବ୍ରତକୁ ସେମାନେ ପାଳନ କରୁଥଲେ। ଏହା ସହିତ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ମିଶି ପାଞ୍ଚଟି ବ୍ରତ 
ପାଳନ କରାଯାଉଥୁଲା। ମାହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହିସଦୂ ବ୍ରତ ପାଳନ କରିଥବା ତାଙ୍କ 
ଆତ୍ଛଜୀବନୀରୁ ଜଣାଯାଏ। ଏବେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଉତ୍ତର 
ଭାରତରେ ଅନେକ ଜୈନଧର୍ମ ପାଳନ କରୁଥିବା ଦେଖାଯାଏ। ମହାବୀର 
ପାର୍ଶ୍ତନାଥଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରିଥଲେ । ପାର୍ଶ୍ବନାଥଙ୍କୁ ଲାଞ୍ଚନା ଥଲା ସାପ। ତାଙ୍କ 
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ଜୀବନକାଳରେ ସେ ସାପ ପାଳନ କରିବା ଓ ସାପକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଅନେକ ଆଖ୍ୟାନ ରହିଛି। ସାପ ଫଣା ତଳେ ବସିଥିବା ସିଦ୍ଧ ଯୋଗୀଙ୍କ ଛବି ବୋଲି 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। 

ରଷଭନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଜୈନଧର୍ମର ଆଦି ତୀର୍ଥଙ୍କର। ତାଙ୍କରିଠାରୁ 
ଜୈନଧର୍ମ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ‘ରଷଭ”ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏ ପରମ୍ପରାଟି 
ବାବିଲୋନ ବା ସୁମେରୀୟ ପରମ୍ପରା। ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତବବିଦମାନେ ଅନୁମାନ କରନ୍ତି ଯେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ରଷଭ ନାମରେ ନାମିତ କରିବା ଆଜକୁ ପ୍ରାୟ ୪୦୪୬ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ 
ହୋଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଜଗତର ଆଦି ପୁରୁଷ ବୋଲି 
ଲୋକମାନେ ପୂଜା କରୁଥଲେ। ପଶ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଗୀତା ପ୍ରବେଶରେ ସୂଚନା 
ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ପୁତ୍ର ମନୁ ଓ ମନୁଙ୍କ ପୁତ୍ର ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ 
ମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥ୍‌ବା କଥାଅଛି ଗୀତାରେ ଏବଂ ମହାଭାରତର ନାରାୟଣୀୟ 
ଉପାଖ୍ୟାନରେ ବି ଏକଥା ଅଛି । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଯେଉଁଠି ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା 
ସେଠାରେ ସବୁ ଧର୍ମର ଆଦି ପୁରୁଷ ଥୁଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏବେ ପୂଜା ଆରମ୍ଭରେ ସହର ଓ 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା କରାଯାଏ। ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବତ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ପରମ୍ପରା ଦୀର୍ଘ 
କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି। ଏପରିକି ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କ ପାଇଁ ସେତେବେଳେ ରାଜା 
ନରସିଂହଦେବ କୋଣାର୍କ ଠାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥିଲେ। ପୁରାଣରେ ଅଛି 
ଯେ ପିତାଙ୍କ ଅଭିଶାପରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ସକାଶେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପୁତ୍ର ଶାମ୍ବ ଅର୍କ କ୍ଷେତ୍ରକୁ 
ଆସି ଉପାସନା କରିଥିଲେ। ଏଇ ମିଥ୍‌କୁ ଆଧାର କରି ବଙ୍ଗଳାରେ “ଶାମ୍ବ 
ଉପନ୍ୟାସ ରଚନା କରାଯାଇଛି। ଜୈନମାନଙ୍କର ଆଦି ତୀର୍ଥଙ୍କର ହେଉଛନ୍ତି 
ରଷଭନାଥ। ମଣିଷ ଯେ ଦେବତାଙ୍କୁ ଆବିଷ୍କାର କରେ, ପାଶ୍ଚାତ୍ଯର ମନୀଷୀମାନଙ୍କ 
ଏଇ ପ୍ରଶ୍ନ ମୂଳରେ ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥୁଲା | କିନୁ ଏଥିରୁ ଅନୁମାନ କରିବା କଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ଧର୍ମର ଆଦି ପୁରୁଷ। ମଣିଷ ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଥିଲାବେଳେ ପୂର୍ବ ଦିଗରେ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଦେଖି ନିଜକୁ ଅତି କ୍ଷୁଦ ମନେ 
କରୁଥଲା। ଭୟ କରୁଥିଲା ସୂର୍ଯ୍ୟ ବାୟୁ, ଆକାଶ, ସାଗର ଓ ପର୍ବତମାନଙ୍କୁ । ଆମ 
ଭାରତର ମୂଳ ମଧ୍ଯ ହେଉଛନ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ବିବସ୍ବାନ୍‌। ଗୀତାରେ ଏଇ ବିବସ୍ବାନ୍‌ଙ୍କୁ 
କୃଷ୍ଣ ଏବଂ ନାରାୟଣୀୟ ଧର୍ମରେ ନାରାୟଣ ଧର୍ମ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁ୍‌ଲେ। ସେ 
ତାହା ମନୁଙ୍କୁ ଏବଂ ସେଇ କ୍ରମରେ ଇକ୍ଷ୍ାକୁ ବଂଶୀୟମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ଉପଦେଶ 
ଦେଇଥୁଲେ। ମିଶର, ବ୍ୟାବିଲୋନରେ ମଧ୍ଯ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୩୪୦୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଏଇ 
ଆଦିଦେବତା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଜଗତର ଜୀବନ ବା ଆତ୍ସା ଭାବେ ଉପାସନା କରୁଥଲେ। 
ସେହି କାରଣରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୁଜାର ଭାବନା ଯେ ମିଶର ଓ ବ୍ୟାବିଲୋନଠାରୁ ଭାରତକୁ 
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୫୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଉତ୍ସ 


ଆସିଥ୍‌ବ ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ରଗ୍‌ବେଦରେ ଅଛି “ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆତ୍ସା, 
ଜଗତସ୍ତସ୍ତୁପଶ୍ଢ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ଚରାଚର ଜଗତର ଆତ୍ସା । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଆତ୍ସା 
ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପ୍ରଭାବ ଜୈନଧର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିବ। ଜୈନ 
ମତରେ ବିଶ୍ଵ ଅନାଦି ଅନନ୍ତ । କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ବା ଅବତାର ନାହିଁ। କର୍ମଫଳ ଭୋଗ 
କରିବା ଜୈନଧର୍ମର ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳା! କର୍ମଫଳକୁ କେହି ବଦଳାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ମଣିଷକୁ ନିଜର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ହେବ। ସେଥୁପାଇଁ ଜୈନମାନେ 
ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି। ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନେ ଜୀବନ୍ଧୁମୁକ୍ତ । ତୀର୍ଥ କହିଲେ ସଂଘ 
ବୁଝାଏ ଏବଂ ଏଇ ଅର୍ଥରେ ତୀର୍ଥଙ୍କର ହେଉଛନ୍ତି ସଂଘ ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା । ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ 
ତୀର୍ଥଙ୍କରମଗାନେ ପରମେଷ୍ଠି। ବିଦେହୀ ମୁକ୍ତାତ୍ସା ହେଉଛନ୍ତି ସିଦ୍ଧପରମେଷ୍ଚି। 
ଜୈନଧର୍ମର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି କର୍ମଫଳର ପ୍ରଭାବକୁ କ୍ଷୟ କରିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିବା। କର୍ମଫଳର ପ୍ରଭାବ ବୋଧହୁଏ ଜୈନଧର୍ମରୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥୁବ। ସମୟକ୍ରମେ କର୍ମଫଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଧ୍ୟାନ ଧାରଣା, ଉପସ୍ଥାପନା 
ଇତ୍ୟାଦି କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଯାଇଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | 
ଜୈନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇଟି ସମ୍ପଦାୟ- ଦିଗମ୍ବର ଓ ଶ୍ଵେତାମ୍ବର। ଜୈନ 
ମତରେ ଜ୍ଞାନ ଆତ୍ଳାର ଧର୍ମ ବା ଆତ୍ସଧର୍ମ | ଆତ୍ସା ସ୍ଵରୂପତଃ ଅନନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଯୁକ୍ତା | କିନ୍ତୁ 
କର୍ମଫଳ ଯୋଗୁ ଦେହ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନ ଦ୍ଵାରା ଏଇ ଆତ୍ସା ସଙ୍କୁଚିତ ବା ଆଛନ୍ନ 
ରହିଥାଏ। ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଏମାନଙ୍କର ଶାସ୍ତ। ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନର ନାମ 
' ୟେ ' | କେବଳ “ଜିନ୍‌ 'ମାନେ ପୂର୍ଣ୍ଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ବଵକାରୀ। ଏହି କାରଣରୁ ବ୍ୟବହାରିକ 
ଜୀବନରେ ଜୈନମାନେ ପ୍ରତିନୟ | ପୁଣି ଜୈନମାନେ ବସ୍ତୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରବାଦୀ। ଏମାନେ 
କହନ୍ତି ଯେ ବସ୍ତୁ ଦୂଇ ପ୍ରକାରଓ ଯଥା ଜୀବ ଓ ଅଜୀବ | ଜୀବ ଆତ୍ସା ସହିତ ଜଡ଼ିତ । 
ଜୈନ ମତରେ ଜୀବାତ୍ା ନିତ୍ଯ। ଏକ ଏକ ଜନ୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଉପ୍ପତଭ୍ତି ଓ ବିନାଶ 
ମାଧ୍ୟମରେ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଧର୍ମର ଉତପ୍ପଭି ଓ ବିନାଶ ହୋଇଥାଏ। ଜୈନମତରେ 
ତାହା ଦୁଇ ପ୍ରକାର- ମନୁଷ୍ଯ ତିଆରି କରୁଥିବା କାଳ ଏବଂ ପ୍ରକୃତ କାଳ 
( ପାରମାଣିକ କାଳ) | ପାରମାଣିକ କାଳ ନିତ୍ୟ, ଅରୂପ ଓ ଅନୁମାନଗମ୍ୟ। ଏଇ 
ଭାବନାରୁ ପାରମାଣିକ ଦର୍ଶନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଯେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପଡ଼ିଥିବା ଏପରି ଧାରଣା 
କରିଥାଏ। ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍ସାକୁ ତୀର୍ଥ କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତ ସବୁ ଜୀବର ଚେତନା 
ସମ୍ବଳ ନୂୁହେଁ। କର୍ମ ବନ୍ଧନ ଅନୁସାରେ ଜୀବ ଏକ ବା ଏକାଧୁଵକ। ଇନ୍ଦିୟଯୁକ୍ତ 
ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ଜୀବର ପଞ୍ଚନ୍ଦିୟଯୁକ୍ତ. କର୍ମଯୁକ୍ତ ଜୀବନମୁକ୍ତାତ୍ସା। ତୀର୍ଥଜ୍ଞାତା ଏବଂ 
ଏହାର କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵ ଓ ଭୋଲ୍ଲୁତ୍ଵ ଅଛି। ଜୀବର ନିଜର କୌଣସି ରୂପ ନାହିଁ । କର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ସେ ରୂପ ପାଏ | କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ସକାଶେ ଜୀବ, ଅଜୀବ, 
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ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନଧର୍ମ ୫୩ 


ଆସ୍ରବ, ବନ୍ଧ, ପୁଣ୍ୟ, ପାପ, ନିଜରା, ସବର ଓ ମୋକ୍ଷ ଏଇ ନଅଟି ତର୍ତ୍‌ର ଜ୍ଞାନ 
ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ। ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ଶହ ଦୁଇଟି କୈନ ଶାସ୍ତରେ ପାରିଭାଷିକ। 
ଧର୍ମ ସଚଳ ଦ୍ରବ୍ଯକୁ ଗତିଶୀଳ କରେ । ଅଧର୍ମ ସ୍ପିତିର ସହାୟକ । ଅଧର୍ମ ସ୍ପିର 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଧାରଣ କରେ। କିନ୍ତୁ ଚଳମାନ ବସ୍ତୁର ଗତିପଥ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରେ ନାହିଁ। 
ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ଉଭୟ ନିତ୍ୟ, ନିରାମୟ, ସ୍ଥିର ଓ ଲୋକକାଶ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ କରି 
ବିଦ୍ୟମାନ। ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ଯଥାକ୍ରମେ ଗତି ଓ ସ୍ପିତିର କାରଣ, କିନୁ କୌଣସିଥ୍‌ରେ 
ଲିପ୍ତ ନୂୁହେଁ। ଆତ୍କାର କ୍ରମାନ୍‌ୟ ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା ଜୀବ ମୁକ୍ତି ଲାଭକରେ। କଠୋର 
ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବା କ୍ରମଶଃ ଶିଥୂଳ ହେବାରୁ ଏଇ ସତ୍ଯ, ଅହିଂସା, ବ୍ରହଲଚର୍ଯ୍ୟକୂ 
ଆଧାର କରି ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ କ୍ରମଶଃ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଛି। 

ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଯେପରି ଧର୍ମଚକ୍ର ପ୍ରଚଳିତ, ଜୈନ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ 
ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଂଶ। ଏଇ ଧର୍ମଚକ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟଚକ୍ର ମନେହୁଏ ବୋଲି ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଦାସ ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ରଷଭନାଥଙ୍କ ଲାଂଛନ ହେଉଛି ରଷଭ ବା ବୃଷ। 
ବୃଷଭ ଅର୍ଥ ସୂର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ପ୍ରଥମେ କହିଥିଲେ ବ୍ଯାବିଲୋନିଆମାନେ ଦିବାରାତ୍ର 
ସମାନ ହୁଏ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବୃଷଭରେ ଥୂଲେ। ତେଣୁ ଏଇ ବୃଷଭ ବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି 
ରଷଭନାଥଙ୍କ ନାମ ତଥା ଲାଂଛନ। ଆକାଶର ସୂର୍ଯ୍ୟଚନ୍ଦ୍ର କଥାଟି ସୁମେରୀୟ ବା 
ବ୍ୟାବିଲୋନରୁ ଆସିଥ୍‌ବ। ପୁରୀ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅନେକ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ଚିହ୍ନ 
ରହିଛି। ଏସବୁ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତାରୁ ଆସିଥ୍‌ବା ଧାରଣା କରାଯାଏ | ଶ୍ରୀ ଆଶୁତୋଷ 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଏ ସମ୍ଚନ୍ଧରେ 'ମହାଦେବତା” ପୁସ୍ତକରେ ( ପ୍ରକାଶକ- ବିଦ୍ଯାପୁରୀ 
୨୦୧୦) ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। 

ରଗ୍ବେଦର ୧-୧୬୪ ଅନୁସାରେ ବାରଟି ଅରରେ ୭ ୨୦ ପୁତ୍ର ଥିବାର 
ସଂକେତ ଅଛି। ଏଥ୍‌ରୁ ବର୍ଷ, ମାସ ନୀତିରେ ଷାଠିଏ ଦିନ ଓ ତିନିଶହ ଷାଠିଏ। 
ରାତିରେ ସଂକେତ ଥିବାରୁ ଏହା ବ୍ଯାବିଲୋନି ବା ସୁମେରୁ ଦେଶରୁ ଆସିଥାଇ 
ପାରେ ବୋଲି ପ୍ରତ୍ୃତାର୍ତଵିକମାନେ ଅନୁମାନ କରନ୍ତି। ଏଇ ରଷଭ ଓ ଧର୍ମଚକ୍ର କଥାରୁ 
ଜୈନଧର୍ମର ଏତି ହାସିକ ପ୍ରାଚୀନତା ଜଣାପଡ଼େ । ଆଉ ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ 
ବା ଆତ୍ଧିକ। ଏଇ ଆତ୍ତିକ ଧର୍ମକୁ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ କହିଛନ୍ତି ଅଧାତୃଧର୍ମ। ଏଇ 
ଜଗତରେ ଜୀବ ତଥା ଅଜୀବ ଦୂଇ ପ୍ରକାର ବସ୍ତୁ ଅଛି। ଏଇ ଦୁହେଁ ଏକାଠି ଥିବାରୁ 
ଜାଗତିକ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି। ଅଜୀବ ସମ୍ପର୍କରେ ଥିବାରୁ ଜୀବନ ଘାଣ୍ଟି 
ହେଉଛି। ଏଥୁରୁ ହିଁ ସବୁ ଭୋଗ କାମନାର ସୃଷ୍ଷି। ଏଇ ଜୀବାଜୀବ ସମ୍ପର୍କ 
ଜୈନଧର୍ମର ଭିରି। ପୃଥଵବୀରେ ଯେତେ ପୂର୍ଣ ଅଧ୍ଯାତ୍ଵ ଚାଳିତ ଧର୍ମ ଅଛି ସେସବୁ 
ମୂଳରେ ଜୈନଧର୍ମ। ଜୈନଧର୍ମରେ ଜୀବ ଓ ଅଜୀବ ନିତ୍ୟ। ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ 
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୫୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯତାର ଭସ୍ସ 


ତେଣୁ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଛି। ଜୀବ ଯେପରି ଅସଂଖ୍ଯ ଅଜୀବ ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ଅନେକ । ଏଥରୁ ଦ୍ବୈତି ଅସଂଖ୍ୟ ଅଜୀବ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅନେକ। 
ଏଥରୁ ଦ୍ବୈତି ସଂଖ୍ୟାର ସୃଷ୍ଚି। ଏଥିରେ ଜୀବ ବହୁତ ସତ୍ୟ । ଏହାର ନାମ ପୁରୁଷ। 
କିଚୁ ଅଜୀବ ହେଉଛି ଏକ ! ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି । ସେଥରୁ ସବୁ ପୁରୁଷ ଉପରେ 
ପ୍ରଧାନ, ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ବା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ତେଣୁ ସମଗ୍ର ଜଗତ ଏକ ପ୍ରକୃତି ଓ ଏକ 
ପୁରୁଷରେ ପର୍ଯ୍ୟବଶିତ ହୋଇଥୁଲା। ଏଥରୁ ବେଦାନ୍ତର ବିକାଶ! ଏଥିରେ ଅଜୀବ 
ହେଲା ମାୟା ବା ମିଥ୍ୟା। ଜୀବ ହେଉଛି ସବୁ। ସେ ଗୋଟିଏ ଏବଂ ନିତ୍ୟ। ଏଇ 
ଜୀବ ବା ଆଦ୍ଧାକୁ ସମ୍ଭବତଃ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପୁରୁଷ ବୋଲି କହୁଥଲେ। 
ଏହା ମଧ୍ଯ କହିଦେବାର ଅଛି ଯେ ଏଇ ପୁରୁଷର ନାମ ହେଉଛି ଓ। ଏହା 
ବ୍ୟବହାରରେ ବୈଦିକ ହେଲେ ହେଁ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ଜୈନ ଧାରଣାରୁ। ପରବର୍ଭୀ 
ରଚନାରେ ଓ ସମ୍ପର୍କରେ ଲେଖିବି। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଏପରି ଅନେକ ପ୍ରଥା, 
ପରମ୍ପରା, ନୀତି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଚଳି ଆସୁଛି ଯାହା ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ | 
ଓଁ ର ଉତ୍ପତ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ବ୍ୟାପକତାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଓ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଜୈନ 
ସଭ୍ୟତାର ସମ୍ପର୍କ ଅଛି। 
ଜନଜୀବନରେ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ 

ଗୌତମବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ମହାବୀର ଜୈନ ତୀର୍ଥଙ୍କରଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ 
ହୋଇଥୁବାର ଏତିହାସିକ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ଲଶ୍ଵର ନ ଥିବା ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ହିଁ ସ୍ବୟମ୍ଭୁ ଚେତନାର ଉତ୍ତରଣ କଳନା କରାଯାଇଥଲା। ଏହି 
ଚେତନାର ବିକାଶ ବେଦ କାଳରୁ ହୋଇ ଆସୁଛି। “ଓ” ହେଉଛି ପ୍ରଣବ। ଓଠାରେ 
ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ପ୍ରକାଶ ଘଟିଛି। “ଓ” ଜୈନଧର୍ମ ବାଟଦେଇ ବେଦାନ୍ତ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ 
ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି। ମହାପୁରୁଷ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ କହିଛନ୍ତି- “ ଆତ୍ନାରେ 
ଆତ୍ସା ଯେ ଦେଖନ୍ତି। ଜନ୍ମ ମରଣେ ନାହିଁ ଭ୍ରାନ୍ତି ଜୈନ ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନେ 
ମଣିଷଠାରେ ଆତ୍କାର ସ୍ବୟମ୍ତୁ ଚେତନା ଓ ଉତ୍ତରଣର ଅଧ୍ବକାରୀ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 
କରିଛନ୍ତି। କର୍ମ ଫଳକୁ ନିର୍୍ାୟାତ୍ଵକ ଭୂମିକା ପ୍ରଦାନ କରିଥିବାରୁ ଜୈନ ଧର୍ମର 
ବିକାଶ ଓ ପ୍ରକାଶ ସହିତ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଓ ଜୈନ ଜୀବନ ନିବିଡ଼ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ | 
ସୌଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରୁ ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗରେ 
ଜୈନଧର୍ମର ବିକାଶ ଓ ପ୍ରସାର ଘଟିଲା। ଖାରବେଳ ଚେଦିବଂଶର ସମ୍ରାଟ ଥଲେ। 
ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଚଣ୍ଡୀରେ ଏଇ ଚେଦିରାଜବଂଶର ରାଜାଙ୍କ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି| 
ଶିତିହାସିକମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଖାରବେଳେ ଜୈନ ଥଲେ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମର ବିକାଶ 
ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ ମାନି ଚଳୁଥିଲେ ବୋଲି ପ୍ରଜାମାନେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରୁଥିଲେ। 
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ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନଧର୍ମ ୫୫ 


ଖାରବେଳଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଉତ୍ତର ଭାରତ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର 
ଘଟିଥିଲା। ହିନ୍ଦୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଆଚରଣଗତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁବା 
କୂହାଯାଏ। ଖାରବେଳ ଜୈନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନେ ଧର୍ମପ୍ରତି ସହିଷୁତା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରୁଥିଲେ | ରଷ୍ୟଶୂଙ୍ଗ ରଷିଙ୍କ ଉପାଖ୍ୟାନ ଏବେ ବି ଭାରତର ପ୍ରାୟ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରସାରିତ 
ହେଉଛି ଏବଂ ବର୍ଷା ନ ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ର ଦେବତାଙ୍କ ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ କରିବା ପାଇଁ ରଷ୍ଯଶ୍ୁଙ୍ଗ 
ପୂଜା ଓ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଉଥିବା ବିଧ୍ଵବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି। କିନ୍ଧୁ ଏଇ ରଷ୍ଯଶୂଙ୍ଗ ଜୈନଧର୍ମର 
ଏକ ବିଶେଷ ଉପାଖ୍ଯାନ ହୋଇଥିବାରୁ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ସହିତ ଏହା ସଂଶ୍ଲିଷ 
ଥିବାରୁ ଏ ବିଷୟରେ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସମୀଚୀନ ହେବ | ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଲୋକ 
ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବାରୁ ଶକ୍ତି ଓ ଜୀବନର ଉତ୍ସ ବିବେଚିତ ହୂଅନ୍ତି। ରଗ୍‌ବେଦର ପ୍ରଥମ 
ମନ୍ତ୍ରରେ 'ଅଗ୍ନି'ଙ୍କ କଥା କୂୁହାଯାଇଛି। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚରାଚର ଜଗତର ଆତ୍କା ଭାବେ 
ପରିଚିତ। ବ୍ଯାବିଲୋନୀୟ ଓ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ଯତାର ୩୪୦୦ ପୂର୍ବରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଜଗତର ଆତ୍କା ଭାବେ ପୂଜିତ ହେଉଥିଲେ। ହିନ୍ଦୁ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପୂଜା ପଦ୍ଧତିରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟପୂୁଜାର ବହୁଳ ପ୍ରଚଳନ ଦେଖାଯାଏ। ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ପୂଜା ଆରାଧନା 
ନାହିଁ। ଅଧ୍ଯାତ୍ସଚାଳିତ ଯେତେ ଧର୍ମ ଅଛି ସେ ସବୂର ମୂଳରେ ଅଛି ଜୈନ ଧର୍ମ 
ବୋଲି ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତ ଗୀତା ପ୍ରବେଶରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ଭାରତର ପ୍ରାୟ ସବୁ ଧର୍ମ ବୌଦ୍ଧ, ବୈଷ୍ଣବ, ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା, ଷଷ୍ଠୀପୂଜା ପ୍ରଭୃତି 
ସବୁଥିରେ ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। ଜୈନଧର୍ମରେ ଜୀବ ଓ ଅଜୀବ ଉଭୟ 
ନିତ୍ୟ । ଏଇ ତରତ୍ତ୍ତରୁ ଦ୍ଵବୈତବାଦ ସାଂଖ୍ଯ ଦର୍ଶନର ଉତ୍ପତତ। ଏଥିରେ ଜୀବ ହେଉଛି 
ପୁରୁଷ ଏବଂ ଅଜୀବ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି। ସାଂଖ୍ୟରୁ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ଯେ, ଏଇ ତର୍ତ 
ଅନୁସାରେ ସବୁ ପୁରୁଷ ଉପରେ ପ୍ରଧାନ ହେଲେ ଉତ୍ତମପୁରୁଷ ବା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ। 
ଜୀବ ଓ ଅଜୀବ ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆସିବାରୁ ଜଗତରେ ସବୁ ନାମ, ରୂପ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି। ଜୈନତର୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଏଇ ନାମ ରୂପମୟ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି। ଏହି 
ରୂପମୟ ଜଗତ ଯେପରି ସତ୍ଯ ଏହାର ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଂଶ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ସତ୍ୟ | ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ସତ୍ୟ, କିଚୁ ଜଗତ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ଶଙ୍କର କହିଥିଲେ । କିନ୍ଧୁ ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ରଷିମାନେ ଏହାର ଅର୍ଥ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ବ୍ରହ୍ୁନ୍‌ ଯେପରି ସତ୍ୟ, କଗତ 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଓ ଅଳିକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ । 

ପଶ୍ିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଜୈନଧର୍ମର ଆଦିବିକାଶ ସହିତ 
ଯୋଡ଼ିଏ ଉପାଖ୍ୟାନ ଜଡ଼ିତ । ଏହା ହେଉଛି ରଷ୍ୟଶୃଙ୍ଗ ଉପାଖ୍ୟାନ ଏବଂ ସୁମେରୀୟ 
ଉପାଖ୍ୟାନ ଇତ୍ୟାଦି ବାଣୀ । 

ପୁରାଣରେ ଥବା ରଷ୍ୟଶୂଙ୍ଗ ମୁନିଙ୍କ ଉଭପାଖ୍ଯାନରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
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୫୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଉତ୍ସ 


ବିଭାଣ୍ଡକ ମୁନିଙ୍କର ରଷ୍ଯଶ୍ମଙ୍ଗ ନାମରେ ଗୋଟିଏ ପୁଅ ଥଲେ। କୌଣସି 
ନଦୀକୂଳରେ ଥିବା ଆଶ୍ରମରେ ସେ ବାସ କରୁଥଲେ। ପୁଅକୁ ନେଇ ମୁନି 
ସଦାସର୍ବଦା ବଣରେ କାଳ କାଟୁଥୁଲେ। ଏଣୁ ମଣିଷ ସମାଜଠାରୁ ଦୂରରେ ପଶୁ 
ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ରଷ୍ୟଶୃଙ୍ଗ କାଳ କାଟୁଥିଲେ | ଏପରିକି ଝରଣାରୁ ପାଣି ଏବଂ 
ବଣର ଫଳମୂଳ, ପତ୍ର ଖାଇ ସେ ଜୀବନଧାରଣ କରୁଥଲେ। ତାଙ୍କ ଦେହ ମଧ୍ଯ 
ଲୋମଶ ଥୁଲା। ମଥାରେ ଲମ୍ବା ଲମ୍ବା ବାଳ ହରିଣୀର ଶିଙ୍ଗପରି ଦେଖାଯାଉଥୁଲା। 
ପୁରାଣରେ ଅଛି ଯେ ବିଭାଣ୍ଡକ ରଷିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହରିଣୀଗର୍ଭରୁ ଜାତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତାଙ୍କର ହରିଣୀ ପରି ଶିଙ୍ଗ ଥଲାବୋଲି ତାଙ୍କୁ ରଷ୍ୟଶୂଙ୍ଗ କୁହାଯାଉଥୂଲା। କାଳକ୍ରମେ 
ରଷ୍ୟଶୃଙ୍ଗଙ୍କ ଠାରେ ଅତୁତ କ୍ଷମତା ଥିଲା ବୋଲି ପ୍ରଚାର ହୋଇଥଲା | 

ଅଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟରେ ଦୀର୍ଘକାଳ ଅନାବୃଷ୍ି ହେବାରୁ ମରୁଡ଼ି ଓ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ହେଲା। 
ଏଥରେ ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କରି ପଣ୍ଡିତମାନେ ପ୍ରତିକାର କରିବା ପାଇଁ ଅଙ୍ଗରାଜ 
ରୋମପାଦଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ। ସେମାନେ ରାଜାଙ୍କୁ କହିଲେ ଅରଣ୍ୟରୁ ରଷ୍ୟଶୁଙ୍ଗ 
ରଷିଙ୍କୁ ଆଣିବା ପାଇଁ। ରଷ୍ଯଶୂଙ୍ଗଙ୍କୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରି ଡାକି ଆଣିବା ପାଇଁ 
ବେଷଶ୍ୟାମାନଙ୍କୁ କୁହାଗଲା କିନଧୁ ସେମାନେ ଦୃଢ଼ବ୍ରତ ଓ ମନସ୍ବୀ ରଷ୍ୟଶ୍ୁଙ୍ଗଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯିବା ପାଇଁ ଭୟ କଲେ | ଶେଷରେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧା ବେଶ୍ୟା ରାଜି ହେଲେ ଏବଂ ନିଜ 
କନ୍ଯା ଓ ଅନ୍ୟ ସୁନ୍ଦରୀ ଯୁବତୀମାନଙ୍କୁ ଧରି ନୌକାରେ ଯାଇ ନଦୀକୂଳରେ ଥବା 
ଆଶ୍ରମରେ ପହଞ୍ଚଲେ । ବିଭାଣ୍ଡକ ଆଶ୍ରମରେ ନ ଥଲେ। ତେଣୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ରଷ୍ୟଶ୍ପଙ୍ଗଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାରୁ ଅଙ୍ଗରାଜ୍ୟରେ ବର୍ଷା ହେଲା, ମରୁଡ଼ି ଓ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଦୂର 
ହେଲା। ଏହା ପରେ ରଷ୍ୟଶୂଙ୍ଗ ଅନେକ ଭଲକାମ କରିଥିବା ବିଷୟ ପ୍ରଚାର ହେବା 
ଦ୍ଵାରା ଅଙ୍ଗରାଜ ଲୋମପାଦ ନିଜ କନ୍ଯା ଶାନ୍ତାଙ୍କ ସହିତ ରଷ୍ଯଶ୍ୁଙ୍ଗଙ୍କର ବିବାହ 
କରାଇଦେଲେ। ପରେ ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ପୁତ୍ର ସନ୍ତାନ ଲାଭ କଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଏହାପରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଛାଡ଼ି ପୁଣି ରଷ୍ଯଶ୍ମଙ୍ଗ ବଣକୁ ପଳାଇଗଲେ ଏବଂ ତପସ୍ଯାରେ 
ନିବିଷ୍ଟ ହେଲେ । ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏଇ ରଷ୍ୟଶୃଙ୍ଗ ଥିଲେ ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୈନ ମୁନି। 
ପରେ ସଂଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ଗୃହସ୍ତାଶ୍ରମ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଅସାମାନ୍ୟ 
ଶକ୍ତି ହ୍ରାସ ହୋଇନଥୁଲା। ତେଣୁ ପ୍ରଜାମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ରାଜା 
ମହାରାଜାମାନେ ତାଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଉଥଲେ। 

ଏଇ ଉପାଖ୍ୟାନ କେତେ ପ୍ରାଚୀନ ତାହା ଜଣା ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି 
ଗୋଟିଏ ଉପାଖ୍ୟାନ ପ୍ରାଚୀନ ବ୍ଯାବିଲୋନ ବା ସୁମେରୀୟ ଦେଶର ପରମ୍ପରାରୁ 
ମିଳେ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୬୭୭ ବର୍ଷର ପ୍ରାଚୀନ କଥାବସ୍ତୁ ସୁମେରୀୟ ବା ବ୍ଯାବିଲୋନ 
ସଭ୍ୟତାରୁ (ଇୟାବାଣୀ ପରମ୍ପରା) କିପରି ଭାରତକୂ ଆସିଥଲା ତାହା କଳନା 
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ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନଧର୍ମ ୫୭ 


କରିହେଉ ନାହିଁ। ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ ମତରେ ଏ ଦୁଇଟି ଉପାଖ୍ୟାନରେ ମୂଳକଥା 
ହେଉଛି ଯେ ନାରୀ ସଂଗ ନ ଥୁବା ଲୋକ ଅଭୂତ କ୍ଷମତା ଅର୍ଜନ କରିଥାଏ। 
ସୁମେରୀୟ ଉପାଖ୍ଯାନରେ ଏକଥା ନ ଥୂଲା। ଭାରତୀୟ ଉପାଖ୍ଯାନରେ ଥିବା 
ରଷ୍ୟଶୂଙ୍ଗଙ୍କ ନାରୀ ସଂଗ କଥା ଭିନ୍ନ । କିଚୁ ଗବେଷଣାରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ବ୍ୟାବିଲୋନର ଇଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଯେଉଁ ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା 
ସେଇ ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ପଦ୍ଭିମରୁ ଦ୍ରାବିଡ଼, ( ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତକୁ) ଆସିଥୁବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ। ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରୁ ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ସମୟରେ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏର 
ରଷ୍ୟଶ୍ଙ୍ଗ ଓ ଇୟାବାଣୀ ଦୁହେଁ ହେଉଛନି ଜୈନ। ଇୟାବାଣୀଙ୍କ କାହାଣୀ ଆସିଛି 
ବିଦେଶରୁ। ଲସେକର ସମ୍ରାଟ ଥିଲେ ପରାକ୍ରମୀ ଗିଲଗାମେସ୍‌। ସେ ଇସେକ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାଜିତ ହେଲାପରେ ମହାମାରୀ ବ୍ଯାପିଲା। ସେଥରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା 
ସକାଶେ ଜଣେ ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ଲୋଡ଼ା ହେଲା। ଘୋର ଜଙ୍ଗଲରେ ଥୁବା ଇୟାବାଣୀ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କାଳର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେବତା ଇୟାଙ୍କ ପ୍ରିୟ ମନୁଷ୍ଯସମାଜ ଦେଖି ନଥୁବା 
ମହାପୁରୁଷ ଜଣେ ବଣରେ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ସହିତ ବାସ କରୁଥିଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କ 
ବାଳ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ହରିଣୀ ଶିଙ୍ଗ ପରି ଦିଶୁଥୂଲା। ଇସ୍ତରଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରରୁ ଜଣେ 
ସୁନ୍ଦରୀ ଯୁବତୀ ଯାଇ କୌଶଳରେ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଆସିଲେ। ସେ ଆସିବା ପରେ 
ରାଜା ଗିଲ୍‌ଗାମେସ ଶତୁମାନଙ୍କୁ ପରାଜିତ କଲେ। ଯୁବତୀମାନଙ୍କ ପ୍ରେମରେ 
ପଡ଼ିଯିବାରୁ ସେ ଆଉ ବଣକୁ ଫେରିଲେ ନାହିଁ ଏବଂ ବଣର ପଶୁ ପକ୍ଷୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କ ସଂଗ ତ୍ୟାଗ କଲେ । ଏ ଦୁଇଟି ଉପାଖ୍ୟାନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପତ୍ନୀ ସଂଗ ସୁଖ 
ତ୍ୟାଗ କରିଥିବା ପୁରୁଷ ପରାକ୍ରମୀ ହୋଇଥାଏ। ଇୟାବାଣୀ ଉପାଖ୍ୟାନର ମହାପୁରୁଷ 
ବଣକୁ ଫେରିଯାଇ ନ ଥୁଲେ, କିନଧୁ ଭାରତୀୟ ମୁନି ରଷ୍ଯଶ୍ମଙ୍ ବଣକୁ 
ଫେରିଯାଇଥୁଲେ ପୁଣି ତପସ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ। ଭାରତୀୟ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ଯେ 
ଚେତନାର ଉତ୍ତରଣ ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ ଧରି ଜନ ଜୀବନକୁ ମହିମାନ୍ବିତ କରିବା ଦିଗରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି ଏହା ନିଶ୍ଚିତ। ଏବେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ମରୁଡ଼ି 
ପଡ଼ିଲେ, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ହେଲେ ରଷ୍ୟଶ୍ଧଙ୍ଗଙ୍କୁ ଆରାଧନା ଓ ପୂଜା କରାଯାଏ। ଜୈନଧର୍ମରୁ 
ଏଇ ଦୁଇଟି ଉପାଖ୍ଯାନ କାଳକ୍ରମେ ଭାରତ ଓ ପଶ୍ଚିମର ଦେଶମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥିବ ବୋଲି ଧାରଣା କରାଯାଏ । 

ଜିନ୍‌ରୁ ଜୈନ। ସେଥରରୁ ଜିଣ ବା ନେତା ବା ଜାଣିବା ଲୋକ । ସୁମେରୀୟ 
“ଜୀ” ଓ ଭାରତୀୟ ଜୀବ ଶବ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ ବିଶେଷ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି। ଜୈନଧର୍ମ ଜୀବ ଓ 
ଅଜୀବକୁ ନେଇ ଗଢ଼ିଉଠିଛି। ଏଇ ଜିଣିବା ବା ଜିଣର ଅତୁତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଖଣ୍ଡ କ୍ଷମତା 
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୫୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯତାର ଉତ୍ସ 


ହେବା ବିଷୟ ଜୈନଶାସ୍ତ ଓ ପରମ୍ପରାରେ ରହିଛି। ନାରୀ ସମାଗମ ବା କଯୌନଚର୍ଯ୍ୟା 
ବନ୍ଦ କରି ଏଇ “ ଜିଣତ୍ଵ' ଆଡ଼କୂ ଯିବା ପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଏ । ସାଧାରଣ ନାରୀ 
ସମାଗମ କଲେ ସାଧନା ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ” ଏହା ଜୈନ ଧର୍ମର ନିତ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ବାଣୀ। 
ସେଥୁପାଇଁ ଭୋଗ ତ୍ୟାଗ କରି ଶୁଦ୍ଧ ନିର୍ମଳ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ଜୈନ 
ଧର୍ମରେ କୁହାଯାଇଛି। ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଦେବୀ ଆରାଧନା ଉପରେ ପଡ଼ିଥିବା 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି। ଏଇ ଦେବୀ ଶାକ୍ତି ବା ତନ୍ତ୍ର ଆରାଧନା ଏବଂ ଶୈବ (ଶିବ 
ଆରାଧନା) ଏ ଦେଶରେ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଚଳି ଆସୁଛି। ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଡ 
ଦାସଙ୍କ ମତରେ ଜୈନ ଧର୍ମ ଦେବୀ ଧର୍ମ (ତନ୍ତ) ପରି ପ୍ରାଚୀନ ନୂହେଁ। ହଲ୍‌ 
ସାହେବ କହନ୍ତି ଯେ ଆଦିମ କାଳର ଏ ଦେଶରେ ପରିଣତ ଜୈନ ଥଲେ। 
ସେମାନେ ଉଲଗ୍ନ ରହିବା ଅଭ୍ୟାସ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ଥୂଲା। ପୂର୍ବକାଳ ପୁରୋହିତ ବା 
ଦେବୋପାସକମାନେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଜୈନ, ଜୈନ ଯୋଗୀ ଥୂଲେ। ଏମାନେ ଆକୃତିରେ 
ଥିଲେ ଦ୍ରାବିଡ଼ । ବିଶ୍ଵାସ, କରାଯାଏ ଯେ ଜୈନଧର୍ମ କେବଳ ଭାରତରେ ନୂହେଁ 
ସୁମେରୁ ପ୍ରଭୃତି ପଶ୍ଚିମ ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା। ଧାରଣା କରାଯାଏ ଯେ 
ରଷ୍ୟଶ୍ମଙ୍ଗ ଉପାଖ୍ଯାନ ଆଦିମ ଜୈନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯାଇ ପଶ୍ଚିମଦେଶରେ 
ଇୟାବାଣୀ ଭାବେ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇଥୁଲା। 

ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣ ଅଞ୍ଚଳ ଏବର ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର ସେପାଖରୁ ଦ୍ରାବିଡ଼ 
ଅଞ୍ଚଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଥଲାବେଳେ ଉଭୟ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଜୈନଧର୍ମୀମାନଙ୍କର 
ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଲାଗି ରହିଥଲା। ସାରଳା ମହାଭାରତର ସଭାପର୍ବରେ ଯୁଧ୍ଵଷ୍ଠିରଙ୍କ 
ରାଜସ୍ଵ ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ରାଜାମାନଙ୍କ ଏଥିରେ ଯୋଗଦବା ପାଇଁ 
ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଦୁନ ଅନେକ ରାଜ୍ୟ ଅତିକ୍ରମ କରି ସିନ୍ଧୁ ମନ୍ଦାର ଦେଶରେ 
ପହଞ୍ଚଲେ। ସେଠାରେ ଜାନୁଘଣ୍ଡ ନାମକ ନୃପତି ରାଜତ୍ଵ କରୁଥିଲେ। ସେ 
ରାଜଚକ୍ରବର୍ଭୀ ଥୁଲେ। ସେଇ ରାଜା ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଠ କରି 
ସତ୍ୟଯୁଗର ରାଜା ଜାନୂଘଣ୍ଟ ପରି ଧାର୍ମିକ, ପରାକ୍ରମୀ ଓ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ହେବା ପାଇଁ ବର 
ମାଗିଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବତା ତାଙ୍କୁ ସେଇ ବର ଦେଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ନାମ ମଧ୍ଯ ରଖିଲେ 
ଜାନୁଘଣ୍ଟ, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶାନୁସାରେ ସେଇ ରାଜା ସେହିଦିନଠାରୁ ଜାନୁରେ 
ଘଣ୍ଟଟିଏ ବାନ୍ଧି ଓ ହାତରେ ଖପର ଧରି ଭିକ୍ଷାବୃତି ଦ୍ଵାରା ପେଟ ପୋଷୁଥଲେ। ସଂସାର 
ହିତ ପାଇଁ ଦିଗମ୍ବର ହୋଇ ବୁଲୁଥିଲେ। ଏବେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ପରି କେତେକ ଜିଲ୍ଲାରେ 
 ଜାନୂଘଣ୍ଟ ମହାବୀର” ଉପାଖ୍ୟାନକୁ ଆଧାର କରି ଗର୍ଭଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ସମୟରେ 
ଗ୍ରହବାସୀଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଏକ, ତାଳପତ୍ର ଲେଖା ଦ୍ଵାରମୁହଁରେ ଟାଙ୍ଗି 
ଦିଆଯାଏ | 
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ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନଧର୍ମ ୫୯ 


ସାରଳାଦାସ ଲେଖିଛନ୍ତି 
ଘଣ୍ଟରାଜ ଶବଦ କରିବେ ସେ କରେଣ ଖପରେକ ଧରି 
ସଂସାର ଜନହିତେ ରାଜା ବୁଲିଲେ ଦିଗମ୍ବରୀ। ( ସଭାପର୍ବ) 
ଏଇ ଜାନୂଘଣ୍ଟ ଉପାଖ୍ଯୟାନରେ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି। ସେହିପରି 
ଜୈନ ଧର୍ମର ସଂଯମ, ଶୃଙ୍ଖଳା, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ଯନିଷ୍ଠ ଜୀବନ ଆଦର୍ଶ ପାଳନ 
କରିବା ପାଇଁ ସାରଳା ସ୍ଵର୍ଗାରୋହଣ ପର୍ବରେ ଲେଖିଛନ୍ତି। 
ତୋହର ମୋହର ସମସ୍ତ ଭିଆଇବୁ 
ପରଦାରା କଥାକୁ ପଶିତ ନ ଦେବୁ। 
ଅନ୍ୟଜାତିସ୍ତରୀଙ୍କ ତୁମ୍ଭେ ନଛୁଇଁବ ଅଙ୍ଗ 
ଆପଣା ଜାତିରେ ସେ ହୋଇବ ସତସଟଙ୍ଗ । 
ଜୈନଧର୍ମର ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ସାରଳା ଓ ପାଞ୍ଚସଖା ଯୁଗ ସାହିତ୍ଯରେ 
ଦେଖାଯାଏ। 
ବ୍ୟସନ ହିଂସାକୁ ଛାଡ଼ିବ। ତା'ପରେ ମୋତେ ଆରାଧ୍ୁଵବ। 
ମୋହର ଗୁଣ କର୍ମମାନ | ନିରତେ କରିବ କୀର୍ନ | 
ଇନ୍ଦ୍ରୀୟ ଗୁଣକୁ ନିବାରି। ଆଧ୍ଯାତ୍ସ ବିଦ୍ଯାକୁ ଆଚରି। 
ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ କରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ସତ୍ୟ ବଚନରେ। 
ଭବଜନମୁ ସେ ତରଇ। ଗୃହ ବନ୍ଧନ ତା'ର ନାହିଁ। 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସମୀଚୀନ ହେବ ଯେ ଧର୍ମ ଭାବନା-ବ୍ରହୁଭେଦ 
ଧର୍ମ, ଜୈନଧର୍ମ, ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ-ଏସବୁ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ ଓ ଜନନୀବନକୁ ସମାନ 
ବାଉଁଁ ଦେଇଥୁବାରୁ ଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟ ସହିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି ଓ ସଂହତି 
ବିରାଜମାନ କରୁଥଲା। ସେଇପରି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଭାଗବତରେ କହିଛନ୍ତି- 
କର୍ମକଷଣ ଦେହ ସହେ। ଅରଣ୍ୟେ ଅଜଗର ପ୍ରାୟେ !' 
ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ' ତତ୍ଵବୋଧୁନି'ରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି: 
ମାୟା ଛଡ଼ାଇ ତୋ କାୟାକୁ ଭେଦ 
ତେବେ ତୁ ପାଇବୁ ଅନାଦି ଛନ୍ଦ 
ଛନ୍ଦ କିରଣ ତୋ ଦେହରେ ଅଛି 
ଆତ୍ସାକୁ ଯେବେ ତୁ ପାରିବୁ ବାଛି। 
ସଂଖ୍ୟାରେ କମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଜୈନଧର୍ମୀମାନେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ ଓ ଷଡ଼ରିପୁଦମନ କରି ସମାଜ ମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା 
ଦେଖାଯାଇଛି | 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୈନଧର୍ମ 


ଓଡ଼ିଶା ନାମରେ ପରିଚିତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗ, ଉଡ ବା ଉତ୍କଳର 
ଭୌଗୋଳିକ ସ୍ଥିତି ଏପରି ଯେ ଏହା ଦୀର୍ଘକାଳଧରି ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତର ଭାରତ ମଧ୍ଯରେ 
ସଂଯୋଗସ୍ପଳ ଭାବେ ଗଢ଼ିଉଠିଛି। ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ପ୍ରଥମେ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ 
ପଦାର୍ପଣ କରିଥିଲେ। ବିନ୍ଧ୍ୟ ପର୍ବତ ଦକ୍ଷିଣରେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ନିଷାଦମାନେ ବସବାସ 
କରୁଥବାରୁ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ଅଧ୍ୟବାସୀ ମନେକରି ସେମାନଙ୍କ 
ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ରଖିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁ ନଥଲେ। କଳିଙ୍ଗା ବା ଉଡ଼ରମାନେ ବୈଦିକ ନୀତି 
ଅନୁସରଣ କରୁନଥ୍‌ଲେ। ସେଥୁପାଇଁ କଳିଙ୍ଗକୁ ଆସି ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ବସବାସୀ 
କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଶତପଥ ଓ ବୋଦ୍ଧାୟନ ଧର୍ମସୂତ୍ର ଅନୁସାରେ ଯଥାବିଧୂ 
ସଂସ୍କାର ଓ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରିବାକୁ ପଡୁଥିଲା! କଳିଙ୍ଗାମାନଙ୍କ ସହିତ ଉତ୍ତରଭାରତରେ 
ବାସକରୁଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ବୈବାହିକ ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ନ ଥଲା। ଡକ୍ଟର 
ପି.କେ. ମିଶ୍ର ଏବଂ ଡକ୍ଟର ଜେ.କେ. ସାମଲଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଣିତ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି ବହି (ଇଂରାଜୀ-କାବେରୀ ପ୍ରକାଶନ)ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, 
ଗ୍ରୀକ ଏତିହାସିକ ପ୍ଲିନିଂଙ୍କ ମତରେ ଗଙ୍ଗାନଦୀର ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟବାସୀମାନେ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିରୋଧୀ ଥିଲେ। ରୋମାନ୍‌ ଭୌଗୋଳିକ ଟଲେମି ମଧ୍ୟ ପ୍ରାୟ 
ସମାନ ମତ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି। “ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି' ପୁସ୍ତକରେ 
କୃହାଯାଇଛି- Scholars are of the opinion that the land of Orissa was 
from the begining inhabited by the inhabitants like non Aryan 
people belonging to Dravida and Sabara Categories. It was very 
popularly called as the land of Mlechha Categories. For this reason 
the later Aryan newcomers were considering the then ‘Orissa as a 
unholy or defiled land. The great indian scholar Manu has men- 
tioned in his Sanhita about the miechha country beyond Aryavata. 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗବେଷକମାନେ ମନେ କରନ୍ତି ଯେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଶବର ବର୍ଗର 
ଅଣଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ବାସ କରୁଥିଲେ। ସେଥୁପାଇଁ ଏମାନଙ୍କୁ ମ୍ବେଛ 
ଶ୍ରେଣୀର କୁହାଯାଉଥଲା। ଏହି କାରଣରୁ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ପରେ ଯେଉଁମାନେ 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୈନଧର୍ମ ୬୧ 


ଆସିଲେ ସେମାନେ ଏଇ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଅପବିତ୍ର ଓ ଦୂଷିତ ଭୂମି ବୋଲି ଭାବୁଥୂଲେ। 
ଭାରତର ମହାଶାସ୍ତ୍ର୍ଭ ମନୁ ରଚନା କରିଥୁବା ସଂହିତାରେ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ଉ ସେପାଖ 
ଭୂମିକୁ ମ୍ଲେଛ ଦେଶ କୁହାଯାଉଥୁଲା। ପ୍ରଥମରୁ ଅଣଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିର ଲୋକ ଯଥା 
ଦ୍ରାବିଡ଼ ଏବଂ ଶବରମାନେ ଓଡ଼ିଶାରେ ବସବାସ କରୁଥିଲେ। ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ମ୍ବେଛ ଶ୍ରେଣୀର ବୋଲି କୂହାଯାଉଥୂଲା। ମନୁ ସଂହିତାରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ଏହା 
ଏକ ମ୍ବେଛ ଦେଶ। ମନୁ ସଂହିତା ଉପରେ ଟିସ୍ତଣୀ ଲେଖିଥ୍‌ବା ମେଧାତିଥ୍‌ ମଧ୍ଯ 
ମନେକରନ୍ତି ଯେ ଏଇ ମ୍ଲେଛୁମାନଙ୍କ ପରି ଆନ୍ଧୁ ଓ ପୁଲିନ୍ଦମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମ୍ବେଛ ଜାତିର 
ବୋଲି ମନେ କରାଯାଉଥୁଲା। ଉତ୍ତର ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ଶାରୀରିକ ଗଠନ ଓ ଉଚ୍ଚତା 
ମଧ୍ଯ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଶବରମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥଲା। ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଉଚ୍ଚତା ବେଶୀ ଏବଂ 
ଦେହର ରଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ବକ ଉଜ୍ବଳ । ବିନ୍ଧ୍ୟ ପର୍ବତମାଳା, ପୂର୍ବଘାଟ ଓ ପଶ୍ଚିମଘାଟ 
ପର୍ବତମାଳା ସହିତ ଆହୁରି ଅନେକ ଛୋଟବଡ଼ ପାହାଡ଼ ଏବଂ ନଦନଦୀ ଓ ଘନ 
ଜଙ୍ଗଲରେ ବାସ କରୁଥିବା ଶବର ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଜନଜାତିର ଲୋକଙ୍କୁ ଦୁର୍ଦାମନ 
ବୋଲି କୁହାଯାଉଥୁଲା। ସେମାନେ ବୈଦିକ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ନ କରି 
ପାହାଡ଼-ପର୍ବତ, ନଦ-ନଦୀ, ବୃକ୍ଷ ଓ ନିର୍ଜୀବ ପଥରକୁ ମଧ୍ଯ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରୁଥିଲେ। 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ ସମେତ ଓଡ଼ିଶାର ଉତ୍ତର ଓ ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥୁବା ଶବର ଓ 
ଜନଜାତିର ଲୋକମାନେ ଏବେ ବି ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ବାସକରୁଥବା ବିଭିନ୍ନ ଜନଜାତି (ଆଦିବାସୀ) ସମ୍ପଦାୟ ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା 
ଜନସଂଖ୍ୟାର ପ୍ରାୟ ଅଡ଼ତିରିଶ ପ୍ରତିଶତ । ଏବେ ବି ପଥର, ବୃକ୍ଷ, ପର୍ବତ, ନଦୀ, 
ସମୁଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ବିଭବକୁ ସେମାନେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରଚ୍ତି। ଏଇ ଜୀବନଧାରା 
ଓ ପରମ୍ପରା ଏବେ ବି ସେମାନେ ମାନୁଥବାର ଦେଖାଯାଏ। ସେମାନଙ୍କ କଥିତ 
ଭାଷା ମଧ୍ଯ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ଭାଷାମାନଙ୍କ ଭାଷା ଠାରୁ ଭିନ୍ନ। ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଜାତିର ଲୋକ ଲିପି ନ ଥୁବା ଭାଷା ବ୍ଯବହାର 
କରନ୍ତି ଏବଂ ଭୂତପ୍ରେତ ଡାଆଣୀ ଚିରିଗୁଣୀଙ୍କୁ ଆୟତ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସାଧନା କରଚ୍ତି। 
ଏଇ ପ୍ରଥା ଏବେ ବି ଅଛି। କିନୁ କ୍ରମଶଃ ଜାତିପ୍ରଥା କଠୋର ହେବାରୁ ଉଚ୍ଚ ଜାତି 
ସହିତ ଏମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ନ ଥୁଲା। 

ଏଇ ପରିବେଶରେ ଜନ୍ମ ହେଲା ଦୁଇଟି ନୂତନ ଧର୍ମ, ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ । 
ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକ ହେଉଛଚ୍ତି ମହାବୀର ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟଟିର ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୌତମବୁଦ୍ଧ । ମହାବୀର ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ଥୁଲେ ଚତୁର୍ବିଂଶ ଓ ଶେଷ ତୀର୍ଥଙ୍କର। ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମସ୍ଥାପନର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଦିଆଯାଏ। ଏଥ୍‌ରୁ ମନେହୁଏ ଯେ ମହାବୀରଙ୍କ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଜୈନ ଧର୍ମର ଜନ୍ମ। 
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୬9 ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଉତ୍ସ 


କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳ ଜୈନଧର୍ମ ଅନୁସରଣ କରୁଥଲେ। ତାଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଦକ୍ଷିଣ, ପଶ୍ଚିମ ଓ ଉତ୍ତର କଳିଙ୍ଗରେ ଜୈନଧର୍ମର ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ 
ଥିଲା। ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ଜୈନଧର୍ମ ଖାରବେଳଙ୍କ ରାଜତୃ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ 
କଳିଙ୍ଗରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା। ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ ହାତୀଗୁମଙ୍ାରେ ଥବା 
ତାଙ୍କ ଅଭିଲେଖରେ ରାଜନୀତିକ ଓ ଜୈନଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନେକ ତଥ୍ୟ ରହିଛି। 
ଜୈନଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ଅହିଂସାରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ମଗଧ ସମ୍ରାଟ ମହାପଦଧନନ୍ଦ 
ଜୈନଧର୍ମୀ ଥଲେ। ତେଣୁ ସେ କଳିଙ୍ଗ ଜୟ କଲାପରେ ସେଠାରୁ ଜୀନ ପ୍ରତିମାକୁ 
ପାଟଳୀପୁତ୍ର ନେଇଯାଇଥୂଲେ। ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ 
ଶତାଦ୍ଦୀରୁ କଳିଙ୍ଗରେ ଜୈନଧର୍ମ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା। ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ବୈଦିକ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥୁଲେ, ସେଥୁପାଇଁ ଜୈନଧର୍ମକୁ ଭଲ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖୁନଥଲେ। କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଜୈନଧର୍ମରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଇତର 
ଜାତିର ଲୋକ ବୋଲି ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଭାବୁଥଲେ। ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଆଧ୍ଵପତ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ଜୈନଧର୍ମୀମାନେ ମାନୁନଥଲେ ବା ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥଲେ। 

ଖାରବେଳ ଜଣେ ପ୍ରଜାବତ୍ଥଳ ସମ୍ରାଟ ଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଜୈନ 
ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା। ତଥାପି ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କୁ ସେ 
ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥୁଲେ। ହାତୀ ଗୁମ୍ବାରେ ତାଙ୍କ ଧର୍ମନୀତି ଲିପିବଦ୍ଧ 
କରାଯାଇଛି । ଖାରବେଳ ମଗଧ ବିଜୟ କଲାପରେ ଜୀନ ପ୍ରତିମାଙ୍କୁ ସସମ୍ମାନେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟରେ ପୁନପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ । ଜୈନଧର୍ମୀ ଶ୍ରମଣମାନଙ୍କ ବର୍ଷା ରତୂରେ 
ଆଶ୍ରୟ ଦେବା ପାଇଁ ଶତାଧବକ ଗୁମା କୂମାରୀ ପର୍ବତରେ ଖୋଦିତ କରିଥୁଲେ। 
ସେଥରରୁ କେତୋଟି ଗୁମା ଏବେ ବି ରହିଛି। ଆଧୁନିକ ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରିକୁ 
କୂମାରୀ ପର୍ବତ ବୋଲି ବିଶେଷଜ୍ଞମାନେ ଚିହ୍ନିତ କରିଛଚନି। ଖାରବେଳଙ୍କ ରାଜଧାନୀ 
ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ ( ଭୁବନେଶ୍ବର)ରେ ଥବା ପ୍ରମାଣ ମିଳେ। କିନ୍ତୁ ଖାରବେଳଙ୍କ ପରେ 
ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଶିଥଳ ହେଲା। ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚୀନ୍‌ ପରିବ୍ରାଜକ 
ହୁଏନ୍‌ସାଂ କଳିଙ୍ଗ ଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥଲେ। ସେତେବେଳେ ଜୈନଧର୍ମ ବାଲେଶ୍ଵର ଓ 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପିଥିବା ସେ ଦେଖିଥଲେ। ସେହି ସମୟରେ ଶୈଳୋଭବ 
ଶାସକମାନେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଶାସକ ଥଲେ | ହୁଏନ୍‌ସାଂ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଜୈନଙ୍କୁ 
ଭେଟିଥବାର ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ଥବା ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଜୈନ 
ତୀର୍ଥଙ୍କର ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ଶିଳାଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେମାନଙ୍କ 
ରାଜା ଲଲାଟେନ୍ଦୁ କେଶରୀ ଜୈନମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗୁମ୍ପା ନିର୍ମାଣ କରିଥିଲେ। ପରେ 
ଏକାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜତ୍ୃଵରେ ବୈଷ୍ଣବ ମତବାଦର ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରସାର 
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ଯୋଗୁ ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ କମିଲା। ସେହି ସମୟରେ ପୁରୀଠାରେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହେଉଥାଏ। ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୈଷ୍ଣଠବଧର୍ମ ଆକର୍ଷଣ କଲାରୁ 
ଜୈନମାନେ ଧୀରେଧୀରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ଆଦରି ନେଲେ। ସେଇ ପରିବର୍ଭନ 
କାଳରେ କେତେକ ସାଧୁସନ୍ଧୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇ ଥିଲେ। ଜୈନଧର୍ମରେ ସୁପରିଚିତ ଅନେକ ନାମ 
ବୈଷ୍ଣଠବମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନାମକରଣ କରିଥୁ୍‌ବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ। କେତେକ 
ଜୈନପ୍ରଚାରକଙ୍କ ମତରେ ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟରେ ଥିବା କଳ୍ପବଟ, ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନା 
ସହିତ ପ୍ରଚଳିତ ନିର୍ମାଲ୍ୟ ଓ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରଥା ଜୈନମାନଙ୍କ ଅବଦାନ | ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାରେ 
ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଜୈନ କୀର୍ରି ଆବିଶ୍ଧତ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ! ବାଲେଶ୍ବର ଜିଲ୍ଲାର 
ଅଯୋଧା ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନ କୀର୍ରି ପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସେଠାରୁ ମିଳିଥୁବା ପାର୍ଶ୍ବନାଥଙ୍କ କଳା 
ମୁଗୁନି ପଥରରେ ନିର୍ମିତ ପ୍ରତିମା ମିଳିଛି । ଏଥୁରେ ମୂର୍ରଭି ପାଖରେ ପଦ୍ଧଫୁଲ ପାଖୁଡ଼ା 
ଭିତରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଏବଂ ମସ୍ତକରେ ସପ୍ତଫେଣୀ ବିଶିଷ୍ଟ ଅନନ୍ତ ଶୋଭା ପାଇଥିବା 
ଦେଖାଯାଏ। ଚରମ୍ପାରୁ ମିଳିଥିବା ଆଉ ଏକ ଜୈନ ପ୍ରତିମା ମିଳିଛି। ଭରତ ଓ 
ବାହୁବଳୀଙ୍କ ସହିତ ରଷଭନାଥଙ୍କ ଅତିକାୟ ମୂର୍ରି ଯୋଗାସନରେ ଉପବିଷ୍ଟ ଥବା 
ଦେଖାଯାଏ | ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ଭିତରେ ଉଡ ଦେଶରେ ଜୈନ ଧର୍ମର 
ସ୍ଥିତି ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଓ 
ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ପ୍ରସାରିତ ହେବା ପରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ 
କମିଲା। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଶୈବ ଧର୍ମ ସହିତ ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ 
ଜୈନଧର୍ମର ସ୍ପିତି ଆହୁରି ଦୁର୍ବଳ ହେଲା। କେବଳ ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରି ଏବେ ବି 
ଅତୀତର ସ୍କାରକୀ ହୋଇ ରହିଛି। 

କିନୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସଂସ୍କାର ଓ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉଦ୍ଯମ ଯୋଗୁ ଜୈନ ଓ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ପ୍ରାୟ ଲୋପ ପାଇଯିବା ପରି ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଥଲା। ଏବେ ବି ଜୈନ ଓ 
ବୌଦ୍ଧ ନିର୍ବିବାଦରେ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଭାରତର ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟର ପ୍ରବାହରେ 
ସମାନ ଅଧୁକାର ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ସହିତ ବସବାସ କରୁଥିବାର ଦେଖାଯାଏ। 
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ଭାରତବର୍ଷର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ ରୂପେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ 
ଜୈନଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଉନ୍ମେଷ ଘଟିଥିଲା। ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଆଗେଇନବା ପାଇଁ ଯେପରି ଶାସକମାନେ ସହାୟତା କରିଥିଲେ, ସେଇ 
କାରଣରୁ ଏଇ ଦୁଇଟି ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ ଲୋକ ଜୀବନରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥିଲେ। 
ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଅନୁପ୍ରବେଶ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥଲା। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀଠାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗ ଓ ଉଡ଼ ଦେଶରେ ଏହା ଅତି ଜନପ୍ରିୟ ଥଲା। ଗୌତମଙ୍କ ବୁଦ୍ଧତ୍ୃ 
ପ୍ରାପ୍ତି ପରେପରେ ଦୁଇ ଜଣ ଓଡ଼ିଆ ଭକ୍ତ ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଶିଷ୍ଯତୃ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ। ସେମାନେ ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ସେବା ଓ ସାନ୍ଧିଧ ଦବାର ଗୌରବ 
ପାଇଥଲେ। ଧର୍ମ ଦୀକ୍ଷା ପାଇଥିବା ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧଦେବ ନିଜ କେଶଗୁଛରୁ 
କେତୋଟି ଦେଇ ଉତ୍କଳରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ 
ଦେଇଥଲେ। ଶ୍ରୀଲଙ୍କାରୁ ମିଳିଥିବା ଅଭିଲେଖରୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ଜଣାଯାଏ। ବର୍ମା 
ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ୟ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବ୍ୟାପି ଥଲା। ଆହୁରି ଜଣାଯାଏ ଯେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପବିତ୍ର 
ଦାନ୍ତ କଳିଙ୍ଗର ଏକ ମନ୍ଦିରରେ ରଖାଯାଇଥୁଲା। କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀ ଦନ୍ତପୁରରେ 
ରାଜା ବ୍ରହ୍ଲଦତ୍ତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏଇ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥଲା। ଏଥିରୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ ଯେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସମୟରୁ କଳିଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥୂଲା। କ୍ରମଶଃ ତାହା ଜନଜାତି ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇଥୁଲା। କଳିଙ୍ଗ ଦେଶରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଧର୍ମପ୍ରଚାର ପାଇଁ 
ଅନୁକୂଳ ଥଲା। ଏହି କାରଣରୁ ଜୈନଧର୍ମ, ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁଲା। 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଧାନ 
ଧର୍ମ ଥଲା। 

ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣ ପୂର୍ବର ଜନଜୀବନରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରିଥଲା। ଭାରତ ବିଜୟ ଅଭିଯାନର ଅଂଶ ଭାବେ ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ 
ଆକ୍ରମଣ କଲାବେଳେ ଜନପଦୀୟ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥିଲା। କଳିଙ୍ଗବାସୀ 
ବୀରତ୍୍‌ର ସହିତ ମଗଧ ରାଜା ଅଶୋକଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରି ପରାଜିତ ହେଲେ ସିନା, 
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କିନ୍ତୁ ଏଇ ଭୟାବହ ଯୁଦ୍ଧରେ ଲକ୍ଷେ କଳିଙ୍ଗ ସୈନ୍ଯ ନିହତ ଓ ଦେଢ଼ଲକ୍ଷ ଆହତ 
ହୋଇଥୁବା ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ। ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହ ବିଭୀଷିକା 
ଦେଖି ଚଣ୍ଡାଶୋକ ଅଶୋକଙ୍କ ହୃଦୟ ତରଳି ଯାଇଥଲା ଏବଂ ସେ ଧର୍ମାଶୋକରେ 
ପରିଣତ ହୋଇ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ୟମରୁ ପୁତ୍ର ମହେନ୍ଦ୍ର ଓ 
କନ୍ୟା ସଂଘମିତ୍ରା କଳିଙ୍ଗ ବାଟ ଦେଇ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ଯାଇଥିଲେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଚାର 
କରିବା ପାଇଁ । ଭୁବନେଶ୍ବରର ଦୟାନଦୀ କୂଳରେ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଥଲା ବୋଲି 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ଅଶୋକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିରେ 
ଅନେକ ଶୁଭଙ୍କରୀ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଥୁଲେ। କଳିଙ୍ଗରୁ ମଗଧ ଫେରିବା ପରେ 
ସେଠାରେ ମଧୟ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରସାର ବଢ଼ିଲା। ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ଜଉଗଷଡ଼ 
ଠାରେ ଅଶୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଖୋଦିତ ଶିଳାଲେଖମାନ ମିଳିଛି। ସେଥରେ 
କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ସେ ଅନୁସରଣ କରିଥୁବା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୀତିମାନ ଲିପିବଦ୍ଧ 
କରାଯାଇଛି । ସେଥୁରୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରଜାନୂରାଗ ଓ ଅହିଂସା ବ୍ରତର ଆଭାସ ମିଳେ । 
ପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗରେ ହୀନଯାନପନ୍ଛୀ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଥଲା। ଯାଜପୁର 
ଜିଲ୍ଲାର ଲାଙ୍ଗୁଡ଼ି ପାହାଡ଼ରୁ ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ ଶିଳାଲିପିରୁ କେତେକ ତଥ୍ଯ 
ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଛି। ସାରା ରାଜ୍ଯର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଅଶୋକଙ୍କ ଦ୍ଵରା ବୌଦ୍ଧ 
କୀର୍ଭିମାନ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥୁଲା। ଏହି କାରଣରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୩୬୧ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରବାହ ବେଶ୍‌ ଶର୍ତିଶାଳୀ ଥୁଲା। 
କଳିଙ୍ଗର ବୌଦ୍ଧ ରାଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗୁହଶିବ ଖ୍ୟାତିସମ୍ପନ୍ନ ଶାସକ ଥୁଲେ ତାଙ୍କ 
ଜାମାତା ଦନ୍ତ କୁମାର ଏବଂ କନ୍ଯା ହେମମାଳା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ ନେଇ ସିଂହଳ 
ଯାତ୍ରା କରିଥିଲେ। କିଛି କାଳ ଅତିବାହିତ ହେବା ପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ମହାଯାନ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଥଲା କଳିଙ୍ଗରେ । ଚୀନ୍‌ ପରିବ୍ରାଜକ ହୁଏନସାଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ 
୬୩୮-୬୩୯ ମଧ୍ଯରେ ଉଡ଼, କଙ୍ଗୋଦ, କଳିଙ୍ଗ ଓ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରେ ଭ୍ରମଣ 
କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଷଷ୍ଠ ଓ ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରଭାବ ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନରେ ଥୁଲା। ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ 
ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟରେ ଦଶଟି ବୌଵଦ୍ଧବିହାର ଥୁଲା। ତାଙ୍କ ଭ୍ରମଣ 
ବୃତ୍ତାନ୍ତରୁ ଚେଲିତାଲୋ ଠାରେ ବନ୍ଦର ଥୁବା ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। କୋଣାର୍କ ସନ୍ନିକଟ 
କୁରୁମ ବୌଦ୍ଧବିହାରର ଦୂରପାର୍ଶ୍ବରେ ଚିତ୍ରେଶ୍ବର ଓ ଉତ୍ପଳେଶ୍ଵରୀ ବିରାଜିତ ଥବାରୁ 
ତଥା ଭୁଖନନରୁ ଚାରିଗୋଟି ବିହାର ଆବିଷ୍ଧତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ସ୍କାନ 
ଚେଳିତାଲୋ ବୋଲି ହୁଦ୍‌ବୋଧ ହୁଏ। ବର୍ଭମାନର ତିର୍ଗଭୋଲ ସେ ସମୟର 
ଚେଳିତାଲୋ ଥଲା ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମନେକରନ୍ତି। ହୁଏନସାଂଙ୍କ ଆଗମନ 
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୬୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯଚାର ଉତ୍ସ 


କାଳରେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରେ ମଧ୍ଯ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁଲା। 
ସେଠାରେ ଏକଶହ ବୌଦ୍ଧ ବିହାରରେ ଦଶହଜାର ଭିକ୍ଷୁ ବାସ କରୁଥିଲେ । 

ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଭୌମକର ରାଜବଂଶର ଶାସନ କାଳରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଲୋକପ୍ରିୟତା ଶୀର୍ଷ ଦେଶରେ ପହଞ୍ଚଥଲା। ଡକ୍ଟର ସତ୍ଯନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ 
“ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ”ରେ ବାବନ ଅଧାୟରେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ “ଭୌମବଂଶୀୟ 
ରାଜାମାନେ ମୂଳରୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ନିଜେ “ପରମ 
ତଥାଗତ” ‘ପରମ ଉପାସକ” ‘ପରମ ସୈଗତ' ପ୍ରଭୃତି ଉପାଧୂ ବ୍ଯବହାର 
କରୁଥିଲେ | କିନୁ ପରବର୍ଭୀ ରାଜା ଓ ରାଣୀମାନେ ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ପ୍ରଭୃତି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉପାସକ ଥଲେ | ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଉଡ଼୍ର ରାଜ୍ୟର ରାଜା ଶୁଭଙ୍କର 
କେଶରୀ ମହାଯାନପନ୍ଛୀ ଥିଲେ। ସେ ସାଧୁ ଓ ନିର୍ମଳ ପ୍ରକୃତିର ଥଲେ। ଅଷ୍ଟମ 
ଶତାଦୀ ଶେଷରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀ.୭୯୫ରେ ଚୀନ୍‌ ସମ୍ରାଟଙ୍କ ଠାରୁ “ ଅବତଂସକ” 
ନାମକ ଗ୍ରନ୍ମନ ଉପହାର ପାଇଥଲେ। ଏଥରେ ବୋଧସ୍ବତ୍ତଙ୍କ ଉପାସନା ତ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଥଲା। ଏହାପରେ ପ୍ରାଞ୍ଚ ନାମକ ଜଣେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଙ୍କ ହାତରେ ଗୋଟିଏ 
ପତ୍ର ଦେଇ ଉଡ଼୍ର ଦେଶର ରାଜା ଶୁଭଙ୍କର କେଶରୀ ତାହା ୭୯୫ ଖ୍ରୀ.ରେ ଚୀନ୍‌ 
ସମ୍ରାଟଙ୍କ ପାଖକୁ ପଠାଇଲେ । ଜାପାନରୁ ମିଳୁଥିବା ୟୁଏନଚାଉ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥବା 
ତାଲିକା (Catalogue)ରେ ପ୍ାଜ୍ଞ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଲେଖା ଅଛି ଯେ ସେ ପଶ୍ଚିମ ଭାରତରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ମଧ୍ଯଦେଶରେ ରହି 
ଶିକ୍ଷା ସମ୍ପୂର୍ଣ କରିଥିଲେ। ଶେଷରେ ଦକ୍ଷିଣର ଉଡ଼ ଦେଶରେ କୌଣସି ବୁଦ୍ଧ 
ବିହାରରେ ବାସ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଶେଷରେ ଚୀନ୍‌କୁ ଯାଇ ମହାଯାନ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କିତ 
“ ଷଟ୍‌ ପାରମିତା ସୂତୁ' ନାମକ ଗ୍ରଚ୍ଛ ଚୀନ୍‌ ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦ କରିଥଲେ। ଆହୁରି 
ଏହା ବି ଜଣାଯାଏ ଯେ ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ବୌଦ୍ଧ ଶ୍ରମଣ ଓ ଛାତ୍ରମାନେ ଆସି 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ବୌଦ୍ଧ ବିହାରମାନଙ୍କରେ ବାସ କରୁଥିଲେ। କେବଳ ଏତିକି 
ନୁହେଁ ଚୀନ ସହିତ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜାମାନଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ ଥଲା। ଏହା 
ନଥୁଲେ ପ୍ରାଞ୍ଞଙ୍କ ପରି ଜଣେ ବୌଦ୍ଧ ଶ୍ରମଣ ଚୀନ ଯାଇପାରିନଥାନ୍ତେ | 

ଭୌମଙ୍କର ରାଜାମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର କେବଳ ପ୍ରସାର ହୋଇନଥଲା, ବୌଦ୍ଧ ଶ୍ରମଣମାନଙ୍କର ଚୀନ୍‌, 
ଜାପାନ ଓ ପୂର୍ବ ଏସିଆର ଅନେକ ଦେଶ ସହିତ ଯିବା ଆସିବା ଲାଗି ରହିଥୁଲା। 
ମହାଯାନ ଓ ହୀନଯାନ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ କେଉଁ ଦେଶରେ କିପରି ବ୍ଯାପିଥଲା ଏବଂ 
ଏହା ସହିତ ଉଡ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି କିପରି ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
କରିଥଲା ତାହା ଗବେଷଣାର ବିଷୟ। କେବଳ କାମ୍ପୋଡ଼ିଆ, ଥାଇଲାଣ୍ଡ, ବର୍ମା, 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ୬୭ 


ବାଲି ନୂହଁ, ଚୀନ ଏବଂ ଜାପାନ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥଲା | ସେହି କାରଣରୁ ଚୀନ ଓ 
ଜାପାନ ଏବଂ ପୂର୍ବ ଏସିଆ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଘଟିଥୁଲା 
ଏବଂ ଜନଜୀବନରେ ଏଇ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଏବେବି ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି। କିନ୍ୁ 
ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ହଜାରେ ବର୍ଷରୁ ଉର୍ଶ୍ବ କାଳ ଧରି କଳିଙ୍ଗ ଓ ଉଡ଼ ଦେଶ ସହିତ 
ମଧ୍ୟପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ ସହିତ ଥୁବା ଧର୍ମ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ବାଣିଜ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ 
ଏବେ ବି କିପରି ଜନଜୀବନରେ ବଞ୍ଚରହିଛି ତାହାର ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ଯ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
କୌଣସି ଗବେଷଣା ହୋଇନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଏତିହ୍ଯ ଓ 
ଵିଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟ ଅଜ୍ଞାତ ରହିଯାଇଛି। ବର୍ଭମାନର ଓଡ଼ିଶାର ଗର୍ବ ଗୌରବ ଅଜ୍ଞାତ 
ରହିଥଵବା ଯୋଗୁ ରାଜ୍ୟର ସ୍ଵାଭିମାନ ମଧ୍ଯ ପଦେପଦେ କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛି। 

କେତେକ ମୁଦ୍ରାରେ ଅନେକ ମୁର୍ଭି ରହିଥ୍‌ବା ଜଣାଯାଏ। ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ 
ଅନୁମାନ ଯେ ମହାଜାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ କ୍ରମେ ବଜ୍ରଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଛି । ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶାର ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥଲା। 
ଡକ୍ଟର ପି.କେ. ମିଶ୍ର ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ- 
“ ବଜରଯାନ, କାଳଚକ୍ର ଯାନ ଓ ସହଜଯାନ ତନ୍ତରଯାନର ତିନି ଶାଖା। ତିଦତୀୟ 
ଏତିହାସିକ ତାରାନାଥଙ୍କ ମତରେ ଓଡ଼ିଶା ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପୀଠସ୍ତଳୀ ଥୁଲା। 
ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା ଉତ୍ପୀୟାନ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ଥଲା। ଅନେକ ଉତ୍ଧୀୟାନ ପଶ୍ତିତ 
ତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବିଶାରଦ ଥିଲେ | ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ନାଗାର୍ଜୁନ, ଲୁଇପା, ସମ୍ବଳ, 
ପଦ୍ଧବକ୍ର ଲଳିତବକ୍ର, କାହୁପା। ଏଵତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତରେ ସମ୍ବଲପୁର ରାଜା 
ରନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ଭଗ୍ନୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀକରା ବଜ୍ରଯାନର ପ୍ରବକ୍ତା ଥୁଲେ । ଇନ୍ଦ୍ରଭୁତିଙ୍କ ଗ୍ରଚ୍ଛ 
ଜ୍ଞାନସିଵିରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି। ଲକ୍ଷ୍ମୀକରା 
ସହଜଯାନର ପ୍ରବକ୍ତା ଥିଲେ ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର ପଦ୍ଧସମ୍ଭବ ଓ ଶାନ୍ତ 
ରକ୍ଷିତଙ୍କୁ ତନ୍ତ୍ରଯାନ ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ ତିଦତ ପଠାଇଥୁଲେ। 

ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ଟୟ ଥିଲା ଏବଂ 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧରେ ସଂଘର୍ଷ ଘଟିବାର କାରଣ ନ ଥୁଲା ସର୍ବଧର୍ମ ସମନୃୟର ବାର୍ରା 
ଆଚାର ବିଚାରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥଲା। ଏପରିକି ଦ୍ଵିତୀୟ ଶୁଭଙ୍କର ଦେବ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମୀ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଶିବ ଓ ବିଷୁଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତି କରୁଥିଲେ। ଫଳରେ ବ୍ରାହୁଣ୍ଯ 
ଧର୍ମର ଆଚାର ବିଚାର, କୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ଆଚାର ବିଚାର ମଧ୍ଯରେ ଶାିପୂର୍ଣ୍ 
ସହାବସ୍କାନ ଥଲା। ଏଇ ସହାବସ୍ଥାନର ଧାରା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହି ଆସିଛି। 

ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵ ପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରଭାବ ଧୀରେଧୀରେ 
ହ୍ରାସ ପାଇଲା। କାରଣ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଶୈବଧର୍ମର ସମର୍ଥକ ଥଲେ। 
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D୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉସ୍ତ 


ସୋମବଂଶୀଙ୍କ ରାଜତଵ କାଳରେ ଭୁବନେଶ୍ବର ଶୈବ ଏବଂ ଯାଜପୁରର ବିରଜା 
ମହ୍ଦିର ଶାକ୍ତ ଉପାସନାର ପୀଠ ଭାବେ ବିଖ୍ୟାତ ଥଲା। କିନୁୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ 
ଏତେ ଗଭୀର ଥୁଲା ଯେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଆଦି - ବୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଓ 
ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ତ୍ରିରତ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧ, ଧର୍ମ ଓ ସଂଘ ଭାବେ ବିବେଚିତ 
କରାଯାଏ । 
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D୯ 


ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ରର ଉନ୍ମେଷ ଓ ବିକାଶ 


ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ତନ୍ତ୍ରର ଉନ୍ମେଷ ଘଟିବା ବେଳକୁ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଗୋଟିଏ 
ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମିଯାଇଥିଲା ଯେ ବେଦ, ଉପନିଷଦ ଓ ଗୀତାର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମାର୍ଗରେ ସାଧନା 
କଲେ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ବିଳମ୍ବରେ ହୁଏ । ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଉପରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସହିତ ଫଳ ପରମାତ୍ଵାଙ୍କ ଅର୍ପଣକରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ। 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଜନମାନସରେ ଗୋଟିଏ ଧାରଣା ଜନ୍ମିଯାଇଥଲା ଯେ ସତ୍ଯ 
ଯୁଗରେ ବୈଦିକ ଉପାସନା, ତ୍ରେତାଯୁଗରେ ସ୍ମାର୍ର ଉପାସନା ଏବଂ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ପୁରାଣ ସମ୍ମତ ଉପାସନା ଅନୁସୃତ ହେଉଥୁଲା। ସେତେବେଳେ ଏୟା 
ବି ଧାରଣା କରାଯାଇଥିଲା ଯେ କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତି ଯୋଗ ମାଧମରେ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ 
ବିଳମ୍ବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ | କିନୁ କଳିଯୁଗର ମଣିଷ ସ୍ଵଜ୍ତାୟୁ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଜୀବନ 
କାଳ ମଧ୍ଯରେ ବୈଦିକନୀତି ଅନୁସରଣ କରି ମୋକ୍ଷ ପାଇବା କଷ୍ଟକର ମନେ 
କରାଯାଉଥ୍‌ବାରୁ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନାଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କରିବା ସହଜସାଧ୍ୟ ଭାବି ତନ୍ତ୍ର 
ସାଧନା ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଏବଂ ଅଳ୍ପଚକାଳ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସାରିତ ହେଲା, କୁଲାର୍ଣ୍ଣବ 
ତନ୍ତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି - 

କୃତେ ଶ୍ରତ୍ଯୁକ୍ତି ଆଚାର ତ୍ରେତାୟାଂ ସ୍କୃତି ସମ୍ଭବ | 
ଦ୍ଵାପରେ ତୁ ପୁରାଣୋଷ୍ତ କଳାବାଗମ ସମ୍ଭୁତଃ ॥ 

କଳି ଯୁଗରେ ଭଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧି ଓ ଅଲୌକିକ ସିବିପ୍ରାପ୍ତି ନିମିର ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା 
ହିଁ ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ । ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ‘ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା'ରେ ଏଇ ବିଷୟ 
କହିଛନ୍ତି। ମହାନିର୍ବାଣ ତନ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଶଙ୍କର ଭଗବାନ କଳିଯୁଗର ହିତାହିତ ଜ୍ଞାନ 
ବିବର୍ଜିତ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ନିମିତ୍ତ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରୟୋଜନ ଥବା କହିଥଲେ। ତାଙ୍କ 
ପାଞ୍ଚ ମୁଖରୁ ଅଠାଇଶିଟି ତନ୍ତ୍ରର ଉଲ୍ଲେଖ ଘଟିଥୁଲା! ଆସ୍ଥାନୁସାରେ ସଦ୍ୟୋଜାତ 
ମୁଖରୁ କାମିକ, ଚିନ୍ତା, କାରଣ ଓ ଅଳିତ ପ୍ରଭୃତି ପାଞ୍ଚଟି ତନ୍ତ୍ଟ ବାମଦେବଙ୍କ ମୁଖରୁ 
ଦୀନ୍ତ ସୂକ୍ଷ୍ ସହସ୍ର, ଅଂଶୁମାନ ଓ ସୁପ୍ରଭେଦ ପ୍ରଭୃତି ପାଞ୍ଚଟି, ତତପୁରୁଷ ମୁଖରୁ 
ଭୈରବ, ମୁକୁଟ, ବିମଳ, ଚନ୍ଦୁଜ୍ଞାନ ବିମ୍ବ ପ୍ରଭୃତି ପାଞ୍ଚଗୋଟି ଏବଂ ଭଶାନ ମୁଖରୁ 
ପ୍ରୋକ୍ଗୀତା, ଲଳିତ, ସିବ, ସନ୍ତାନ, ସର୍ବୋତଭମ, ପରମେଶ୍ବର, କିରଣ ଓ ବାତୁଳ 
ଆଠଗୋଟି ରୂପ ମୋଟ ଅଠାଇଶିଟି ତନ୍ତ୍ରର ଉଦ୍‌ଗାତା ହେଉଛନ୍ତି ଶିବ। ଏଥୁପାଇଁ 
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୭୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ତନ୍ତ୍ର ସମୁହକୁ ପୂର୍ବମ୍ବାୟ, ଦକ୍ଷିଣାମ୍ପାୟ, ପଶ୍ଚିମାମ୍ପାୟୟ ଉତ୍ତରାମ୍ବାୟ ଓ ଭର୍ଵାମ୍ବାୟ 
ପ୍ରଭୃତି ପାଞ୍ଚଭେଦରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି। ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ : ଓଡ଼ିଶାର ତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତ 
ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଗିରସ ରଷିଙ୍କ ନାମ ରହିଛି। ଏହା ଅଥର୍ବ ବେଦର ପିପୁବାଦ 
ଶାଖା ଅନ୍ତର୍ଗତ ପାଞ୍ଚଟି କଛରୁ ଗୋଟିଏ । ଅଙ୍ଗରସ କଳ୍ପର ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍‌ ଓଡ଼ିଶାରୁ 
ମିଳିଥୂଲା। ଏହା ଅଥର୍ବ ବେଦ ତନ୍ତ୍ର ପରମ୍ପରାକୁ ପରିପୁଷ୍ଠ କରିଥିବା ଅନୁମାନ ହୁଏ | 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦଦୀରେ ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବୌଦ୍ଧ ମତବାଦର ଉନ୍େଷ 
ଘଟିଲା। ମହାତ୍ସା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମହାନିର୍ବାଣ ପରେ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦ 
ହେବାରୁ ତିନିମାସ ପରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ତ୍ରିପିଟକର ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ପରିବର୍ଭନ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ରାଜଗଧହ ଠାରେ ପ୍ରଥମ ବୌଦ୍ଧ ସମ୍ମିଳନୀ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥୁଲା। ମତ୍ର 
ସେଠାରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନେ ସମ୍ମତ ହେଲେ ନାହିଁ। ପ୍ରାୟ ଶହେ ବର୍ଷ 
ପରେ ବୈଶାଳୀଠାରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ସମ୍ମିଳନୀ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା। ଏଥରେ ମଧ୍ଯ 
ସହମତ ସୃଷ୍ଧି ହେଲା ନାହିଁ। ଫଳରେ ମତପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଆଧାର କରି ସ୍ପିତାବସ୍ଥାବାଦୀ ଓ 
ପରିବର୍ଭନବାଦୀମାନେ ଚିହ୍ନିତ ହେଲେ। କାଳାନ୍ତରେ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦ 
ବୃଵି ପାଇବାରୁ ସ୍ପିତାବସ୍ଥାର ସମର୍ଥକମାନେ ହୀନଯାନୀ ଏବଂ ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଥିବା 
ଗୋଷ୍ଠୀ ମହାଯାନୀ ଭାବେ ଦୂଇଭାଗରେ ବାଣ୍ଟି ହୋଇଗଲେ। ଏହାପରେ ମୌର୍ଯ୍ୟ 
ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ ପାଟଳୀପୁତ୍ରଠାରେ ତୃତୀୟ ବୌଦ୍ଧ ସମ୍ମିଳନୀ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମିଳାମିଶା ହୋଇପାରିନଥଲା। ସେଇ ସମୟରେ ବୌବଦ୍ଧମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଅଠରଗୋଟି ସମ୍ପଦାୟ ସପ୍ଷି ହୋଇଥଲା। ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବସୁମିତ୍ର ତାଙ୍କ ଲିଖିତ 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ନିକାୟ ଶାସ୍ତରେ ଏହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ି। ବସୁମିତ୍ରଙ୍କ ଶିଷ୍ଯ ଥିଲେ 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ତିରତ୍ନ ଦାସ । ତାଙ୍କ ରଚନା 'ଅନ୍ତେଗୁଣ? ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥିଲା। 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏଇ ସବୁ ନିକାୟ ବା ସଂପ୍ରଦାୟ ଅବାନ୍ତର ମନେ ହେବାରୁ 
'ମହାଜାନ” ମତର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରିତ ହେଲା। ଏ ବିଷୟରେ ଲାମା ତାରାନାଥ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନିମ୍ନଲିଖିତ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ନନ୍ଦବଂଶ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ ନାମରେ ଜଣେ କଳିଙ୍ଗର ରାଜାଥଲେ। ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁଣୀ ମଞ୍ଜଶ୍ରୀ ତାଙ୍କ 
ପ୍ରାସାଦକୁ ଆସି ମହାଯାନ ମତବାଦ ପ୍ରଚାର କରୁଥଲେ। ଓଡ଼ିଶା ସେହି ସମୟରେ 
ମହାଯାନ ପନ୍ଛୀଙ୍କ କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳ ଥଲା। କନିଷ୍ଠଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ମହାଯାନ 
ମତବାଦ କାଶ୍ମୀର ସମ୍ମିଳନୀରେ ସ୍ବୀକୃତି ପାଇଥଲା। ସେଇ ସମୟରେ ମହାଯାନ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଶାଖାରୂପେ ମାନ୍ୟତା ପାଇଥଲା, ଏମାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ବୁଦ୍ଧ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଅଲୌକିକ ପୁରୁଷ ଥଲେ। ମହାଯାନ ମତବାଦର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ପ୍ରଚାରକ ଥଲେ ନାଗାର୍ଜୁନ। ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପରିମଳଗିରି ଥୁଲା ତାଙ୍କ ସାଧନାର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ରର ଉନ୍ମେଷ ଓ ବିକାଶ ୭୧ 


ପୀଠସ୍ଥଳୀ। ହୀନଯାନୀମାନେ ପାଲି ଭାଷାରେ ଓ ମହାଯାନୀମାନେ ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାରେ ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ରଚନା କରୁଥିଲେ | ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବାଣୀ ତ୍ରିପିଟକରେ 
ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି।  ଅଷ୍ଟସାହସ୍ରିକା' ପ୍ରଜ୍ଞାପାରମିତା ଓଡ଼ିଶାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ରଚନା କରିଥଲେ । ଏଇସବୁ କାରଣରୁ ଓଡ଼ିଶା ମହାଯାନ ପନ୍ଧୀ ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମର ଜନ୍ମଭୂମି। 

ପଣ୍ଡିତ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ମିଶ୍ରଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ନାଗାର୍ଜୁନ ହେଉଛନ୍ତି ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ରର 
ପ୍ରଧାନ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ। ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ “ମଞ୍ଜୁଶ୍ରୀ ମୂଳକଳ”ରେ ମନ୍ତ୍ରତନ୍ତ୍ରର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ 
ବିଧାନ ରହିଛି। ବେଦୋକ୍ତ ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକରୁ ଶୁନ୍ଯବାଦର ସଂକେତ ମିଳିଆଏ। 
ନାଗାର୍ଜୁନ ଏଇ ବେଦୋକ୍ତ ସୂତ୍ରକୁ ଆଧାର କରି ଶୂନ୍ୟସାଧନା ସଂବୋଧଵ ଲାଭ 
କରିଥଲେ। ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଟ ଶିବ, ଦୁର୍ଗା, ତାରା ପ୍ରଭୃତି ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ଏବଂ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭୌରତ୍ତିକ ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ ବୌଦ୍ଧତନ୍ତରେ 
ଦେବଦେବୀ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ। ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ରରେ ଯୋଗାଚାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 
ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମୈତ୍ରେୟ ' ଯୋଗାଚାର” ଓ ବବିଜ୍ଞାନବାଦର” ପ୍ରଚାର 
କରିଥୂଲେ। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ମହାଯାନ ମାଧ୍ୟମିକ ଓ ଯୋଗାଚାର ଦୁଇଟି 
ଶାଖାରେ ବିଭକ୍ତ ହେଲା। ମାଧ୍ୟମିକ ଶୂନ୍ୟତାରେ ଯୋଗାଚାର ଜ୍ଞାନଯୋଗ ହେଲା 
ଏବଂ ଶୂନ୍ୟ କରୁଣା ଓ ବିଜ୍ଞାନର ମିଳନ ଘଟି ନିର୍ବାଣ ପଥ ସରଳ ହେଲା। ଭଗବାନ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଜୀବିତାବସ୍ଥାରେ ଓଡ଼ିଶାର ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ। 
ଚୁଦ୍ଧ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜର ନଖ ଓ କେଶର କିଛି ଅଂଶ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେମାନେ 
ତାହା ଆଣି ସ୍ତୁପ ନିର୍ମାଣ କରିଥିଲେ। ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଗୁପ୍ତ ରାଜା ନରସିଂହ 
ବାଳାଦିତ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାର ରତୃଗିରିଠାରେ ବୌଦ୍ଧବିହାର ନିର୍ମାଣ କରିଥଲେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ ଠାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ ହଜାରେ ବର୍ଷ ଧରି 
ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ହୋଇଥୁଲା। ଏଇ ହଜାରେ ବର୍ଷ ଧରି 
ଓଡ଼ିଶା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବିକାଶର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ଥଲା। ସେଥୁପାଇଁ ମୟୂରଭଞ୍ଜଠାରୁ ସମଗ୍ର 
ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ଗଞ୍ଜାମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନେକ ବୌଦ୍ଧକୀର୍ରି ରହିଛି। ଏବେ ବି ମାଟିତଳେ 
ପୋତି ହୋଇଯାଇଥବା ଅନେକ କୀର୍ରି ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିପାରି ନାହିଁ। ଅଷ୍ଟମ- 
ଦଶମ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଭୌମକର ଶାସନ କାଳରେ ଅନେକ ବୌଦ୍ଧ 
ବିହାର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥଲା। ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀ ଠାରୁ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ 
ଅନଙ୍ଗବଜ୍ର, ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି, ସରହପାଦ, କାହୁପା, ଶାନ୍ତ ରକ୍ଷିତ, ପଦ୍ଧସମ୍ଭବ, ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ 
ଭଉଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା, ଲୁଇପା, ଶବରୀପାଦ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ନାଗାର୍ଜୁନ ପ୍ରଭୃତି ସିଦ୍ଧ ତାନ୍ତିକ 
ଥିଲେ | ଏଇ ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଅସଙ୍ଗଙ୍କ ଯୋଗାଚାର ମତରୁ ବଜ୍ରଯାନର ଉତ୍ତବ 
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୭୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯତାର ଉତ୍ସ 


ହୋଇଥୁଲା। ବଜ୍ରଯାନର ନିର୍ବାଣରେ ବ୍ରହ୍ମା ଯେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଏହା 
କୁହାଯାଇଛି। ବ୍ରାହଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଭାବରେ ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ରରେ ନିର୍ବାଣ ମଧ୍ଯ ଅନିର୍ବାଚନୀୟ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦସ୍ଵବରୂପ ଅଟେ | ଏହି କାରଣରୁ ନିର୍ଟୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଶୂନ୍ୟ ତଥା ନିର୍ବାଣ ଓ 
ମୁକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଥବା ପ୍ରଭେଦ ଦୂରୀଭୂତ ହେବାରୁ ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଉଭୟ ବଜୂଯାନକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ। ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧ ମତବାଦ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କ୍ରମେ କମି କମି 
ଆସିଲା; ବିଶେଷ କରି ତନ୍ତ୍ର ସାଧନାରେ | 

ବୌଦ୍ଧ ବଜ୍ରଯାନ ସମ୍ପରଦାୟର ତାନ୍ତିକ ସାଧନାର ଚାରିଗୋଟି ପୀଠ। 
ଉଦ୍ଦିୟାନ, ପୂର୍ଣଗିରି, କାମାଖ୍ୟା ଓ ସିରହଙ୍ଗ। ଏଇ ଚାରିପୀଠ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ପୀଠ 
ହେଉଛି ଉଦ୍ଭିୟାନ ଯେଉଁଠାରୁ ପ୍ରଥମ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ରର ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇଥୁଲା। 
ତତ୍କାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌମକର ରାଜା ଶୁଭଙ୍କର ଦେବଙ୍କ ଗୁରୁ ଅନଙ୍ଗବଜ୍ୂ ଓ 
ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ଭଉଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା ବଜ୍ରଯାନର ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଚାରକ 
ଥିଲେ | ବ୍ରାହ୍ମଣ ତନ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଶିବଙ୍କ ପଞ୍ଚମୁଖରୁ ସକଳ ତନ୍ତ୍ର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା| 
ଏଇ ତର୍ଵକୁ ଅନୁସରଣ କରି ବୌଦ୍ଧ ତାନ୍ତିକମାନେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଶିବସ୍ବରୂପ କଳ୍ଧନା 
କରୁଥିଲେ । ସେମାନେ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଶୁନ୍ୟ ବା ବଜ୍ରରୁ ପଞ୍ଚତଧ୍ୟାନୀ ବୁଦ୍ଧ ଉଦୂତ। 
ସେଇ ପଞ୍ଚଧ୍ୟାନୀ ବୁଦ୍ଧ ହେଉଛନ୍ତି ଅମିତାଭ, ଅକ୍ଷୋଭ୍ୟ, ବୈରୋଚନ, ଅମୋଘ 
ସିବି ଓ ରତ୍ନ ସମ୍ଭବ। ପଞ୍ଚଧ୍ୟାନୀ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଶକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ପାଣ୍ଡରା, ଲୋଚନା, 
ତାରା, ମାମକୀ ଏବଂ ବଜ୍ର ଧାତେଶ୍ଵରୀ। ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ର ବଜ୍ରଯାନରେ ପ୍ରଥମେ 
ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ଡାକିନୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମଞ୍ଜଶ୍ରୀଃ ମୈତ୍ରେୟ, ହେରୁକ, ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟ ବିଜୟ 
ମାରିଚୀ, ଅପରାଜିତା, କୁରୁକୁଲା, ଭୁକୁଟି, ବସୁଧାର ପ୍ରଭୁତି ପ୍ରଧାନ ହିନ୍ଦୁ ତନ୍ତ୍ରର 
ଶକ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ରହୁଥୁବା ଚଣ୍ଡମୁଣ୍ଡ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯୋଗିନୀଙ୍କ ପରି ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ରର 
ଶକ୍ତିଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଡାକିନୀଗଣ ରହିଲେ । ଏହି ତନ୍ତ୍ରରେ ପୁରୁଷ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ବଜ୍ରଧର ଓ ସ୍ତୀ ଦେବଙ୍କୁ ବଜ୍ରବାରାହୀ କୁହାଗଲା ଶୂନ୍ଯ ଓ କରୁଣା ସଂଯୋଗରେ 
ବଜୂଧର ଓ ବଜ୍ରବାରହୀଙ୍କ ଯୁଗ୍ଧ ଉପାସନା ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରସିଵ୍ଧି ଲାଭ କଲା। 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ତନ୍ତ୍ର ପୂଜାରେ ମଣ୍ଡଳ ନିର୍ମାଣ, ଯନ୍ତ୍ପୂଜା, ବୀଜନ୍ଯାସ, ମନ୍ତ୍ରଳାପ, ମୁଦ୍ରା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ, ଉପଚାର ଓ ଅଭିଷେକ ଓ ଧ୍ୟାନ କରିବା ବିଧ୍ବ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି। ବଜୂଯାନୀ 
ତନ୍ତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଗଲା। ଏକଥା କହିଲେ ଭୁଲ ହେବ ନାହିଁ ଯେ 
ବଜ୍ରଯାନ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ବ୍ରାହ୍ମଣ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନାର ଅନୁରୂପ ହେଲେ ହେଁ କେବଳ 
ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ନାମ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। 

ତାରା ହେଉଛନ୍ତି ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତତର ପ୍ରଧାନ ଦେବୀ। ଧାନୀ ବୁଦ୍ଧ 
ଅମୋଘସିବିଙ୍କର ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶକ୍ତି। ତାରାଙ୍କ ବାମ ହସ୍ତରେ ନୀଳୋପ୍ୂଳ ଓ 
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ବୌଦ୍ଧତନ୍ତତର ଉନ୍ମେଷ ଓ ବିକାଶ ୭୩ 


ଦକ୍ଷିଣ ହସ୍ତରେ ବରଦ ମୁଦ୍ରା। ତାରା ଉପାସନା ବ୍ରାହ୍ମଣ ତନ୍ତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବରୁ 
ରହିଆସିଛି। ଦଶ ମହାବିଦ୍ଯାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଦ୍ଵିତୀୟ ମହାବିଦ୍ଯା। 
ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ତରେ ସେ ଅମୋଘସିବିଙ୍କ ଶକ୍ତି, କିନଧୁ ବ୍ରାହୁଣ ତନ୍ତ୍ତରେ ସେ ଅକ୍ଷୋଭ୍ଯ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ଶକ୍ତି। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ହେବା ପୂର୍ବର ସ୍ମିତିକୁ ଅକ୍ଷୋଭ୍ଯ ପୁରୁଷ କୂହଯାଏ। 
ତାରା ଉପାସନା ହିନ୍ଦୁ ତନ୍ତତର ଶ୍ରୀବିଦ୍ଯୟା ଉପାସନା ପରି ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁଲା। 
ମହାଯାନୀ ଯାହାଙ୍କୁ ତାରା କହନ୍ତି ହୀନଯାନୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ମଣିମେଖଳା କହନ୍ତି । 
ବ୍ରାହମଣତନ୍ତ୍ରରେ ଅପରାଜିତା ପୂଜା ପ୍ରସିବି ଲାଭ କରିଥଲା। ଏହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ବୌଦ୍ଧ ତାନ୍ତିକମାନେ ଦୁଇଭୁଜା ଅପରାଜିତାଙ୍କ ପୂଜା କରୁଥୁଲେ। ଏହାଙ୍କ 
ବାହନ ହେଉଛନ୍ତି ଗଣେଶ! ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ଦିଗଦିଗନ୍ତକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁଲା। 
ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଓ ତାଙ୍କ ପାଳିତ ପୁତ୍ର ପଦ୍ଧସମ୍ଭବ ଏବଂ ପଦ୍ଧସମ୍ଭବଙ୍କ ଶାଳକ ଶାନ୍ତିରକ୍ଷିତ 
ଆସାମ, ନେପାଳ, ତିବୃତରେ ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ। ଆସାମର ଗୌହାଟୀ 
ଠାରେ କାମାକ୍ଷାଙ୍କ ଆଦିପୀଠ ତନ୍ତ୍ର ଜଗତର ଚାରିପୀଠ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟତମ | ଏହି ପୀଠ 
ସହିତ ସାଧକ ଶାନ୍ତ ରକ୍ଷିତଙ୍କ ସଂଯୋଗ ଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। କାରଣ ଏବେ 
ବି କାମାକ୍ଷା ପୀଠ ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ତାନ୍ତ୍ିକମାନଙ୍କ ସଂଯୋଗ ଥିବା ମୁଁ ଦେଖି ଆସିଛି। 


(ଦିବଂଗତ କାହୁ ଚରଣ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ସଭାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ପଣ୍ତିତ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ 
ମିଶ୍ରଙ୍କ ବକ୍ତ୍ତାର ସାରାଂଶ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି) | 
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୭୪ 


ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା 


ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ସମ୍ଚନ୍ଧରେ ମହଯୋଗୀ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ‘ଗୀତା ନିବଦ୍ଧମାଳା'ରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥବା ବିଷୟ ମୁଁ ପ୍ରଥମେ ସୂଚେଇ ଦେଇଛି। ତନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଯେ ଅସାଧ୍ୟ 
ସାଧନ କରାଯାଇପାରେ ଏହା ମୋର ଅଙ୍ଗେନିଭା କାହାଣୀ | ମୁଁ ଓଡ଼ିଶା ସରକାରଙ୍କ 
ରେଳ ପରିବହନ ବିଭାଗର କମିଶନର ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଚିବ ଥିବା ବେଳେ ଚାରିବର୍ଷ 
ଧରି ଶ୍ଵାସରୋଗ ଭୋଟୁଥୁଲି। ପୂର୍ବରୁ ଆଉ କେବେ ଏ ରୋଗ ନ ଥୁଲା। 
ଭୁବନେଶ୍ବର ଆସିବା ପରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଦୁଇଥର ମୃତ୍ୟୁ ମୁହଁରୁ ବଞ୍ଚଛି। କେବଳ 
ଏତିକି କହିବି ଯେ ଏ ରୋଗ ପୂରାପୂରି ଭଲ ହୁଏ ନାହିଁ ଶୁଣି ମୋ ଶ୍ଵଶୁର ପଣ୍ଡିତ 
ପୂର୍ଣ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର (ସେ ଜଣେ ତାନ୍ତିକ ମଧ୍ୟ ଆଉ ଜଣେ ଚନ୍ତ୍ର ସାଧକଙ୍କୁ ନେଇ 
ଭୁବନେଶ୍ବର ଆସିଲେ। ସେ କହିଲେ ସମ୍ପୁଟ ଚଣ୍ଡୀ କରିବା ପାଇଁ ଆୟୋଜନ କର।| 
ସବୁ ସାମଗ୍ରୀ ସଂଗ୍ରହ କରାଗଲା ଏବଂ ତିନିଦିନ ଧରି ମୋ'ର ଆରୋଗ୍ୟ ନିମନ୍ତେ 
ସମ୍ଭଟ ଚଣ୍ଡୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ କରାଗଲା। ଏହା ପରେ ମୁଁ ଆଉ 
ଶ୍ଵାସରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ। ମୋତେ ଚିକିତ୍ସା କରୁଥିବା ଡାକ୍ତର ଦିନେ 
ଦେଖା ହେବାରୁ ପଚାରିଲେ- ‘ସାର୍‌ କିପରି ଅଛନ୍ତି ? ଶ୍ଵାସ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ଅଛି 
ତ ?' ମୁଁ ତାଙ୍କୁ କହିଲି- ' ତିନିବର୍ଷ ହେଲା ଆଉ ହୋଇନାହିଁ। ସେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ 
ହୋଇ କହିଲେ- “କିଏ ଚିକିତ୍ସା କଲା ? କ'ଣ କଲେ ?” ମୁଁ ସରଳ ଉତ୍ତରଟିଏ 
ଦେଇ କହିଲି- “ସମ୍ପ୍ଟ ଚଣ୍ଡୀ! ଅନୁଷ୍ଠାନର ସୁଫଳରୁ ମା'ଙ୍କ କରୁଣାରୁ ଭଲ ଅଛି। 
ଆମ ନିଜର ଭୁବନେଶ୍ବର ବାସ ଭବନରେ ଆଉ ଦୁଇଥର “ସମ୍ପୁଟ ଚଣ୍ଡୀ” 
କରାଯାଇଥଲା ଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ। ତନ୍ତ୍ରସାଧକ ଓ ଲେଖକ ଗଣେଶ ପ୍ରସାଦ 
ପରିଜାଙ୍କ ତତ୍ତାବଧାନରେ ଏହା ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୁଲା। କଳିକାଳରେ ତନ୍ତ୍ର ପରି ଆଉ 
ଶର୍ତିଶାଳୀ ମାର୍ଟ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। 

କେବଳ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ତନ୍ତ୍ର ମାର୍ଗରେ ଏପରି ସଫଳତା ମିଳିଥାଏ ତାହା ନୁହଁ, 
ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ମାର୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ଅଲୌକିକ ସିଵି ମିଳିଥାଏ। ସିବ୍ଧାଚାର୍ଯ୍ୟ ଅନଙ୍ଗ 
ବଜ୍ର ସ୍ଵରଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ  ପ୍ର”ଜ୍ଞୋପୟ ବିନିଶ୍ଚୟ ସିଵି” କରୁଣାକୁ ଉପାୟ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞାକୁ 
ମିଳନରେ ନିର୍ବାଣ ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ନିର୍ବାଣ ହେଲେ ଆଉ ସଂସାରକୁ ଫେରି 
ଆସିବାକୁ ହୁଏ ନାହିଁ। ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ରରେ ଏହା ହେଉଛି ଅଦୃୟଜ୍ଞାନ। ଏହାକୁ ବକ୍ର, 
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ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧଚନ୍ତର ପ୍ରାସ୍ିକତା ୭୫ 


ବଜୁସର୍ଟ ବୋଧ, ପ୍ରଜ୍ଞାପାରମିତା ଓ ସମତା କୁହାଯାଏ। ବଜ୍ରଯାନରୁ ସହଜଯାନର 
ସୃଷ୍ଠି । ବଜ୍ରଯାନର ପ୍ରବର୍ଭକ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି, କିନ୍ତୁ ସହଜଯାନର ପ୍ରବର୍ଭିକା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ 
ଭଉଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା| 

' ବଳ୍ରଯାନ ' ପ୍ରବର୍ଭକ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ନିର୍ବାଣ ହିଁ ବଜ୍ର। ଏହାର 
ସରଳାର୍ଥ କରି ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ପୁରୁଷ ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ବକ୍ର, ସ୍ତୀ ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ 
ପଦ୍ଧ ଓ ଶୁକ୍ରକୁ ବଜ୍ରୋଦଳ ବା ବୈରୋଚନା। 

ଶୁକ୍ରଂ ବୈରୋଚନଂ ଖ୍ୟାତଂ ବଜ୍ରଦୋଙ୍କ ତଥା ପରମ୍‌ । 
ସ୍ତୀନ୍ଦିୟଂ ଚର୍ଯ୍ୟା ପଦ୍ଧଂ ବଜ୍ରଂ ପୁଂସେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ॥ 

ତାଙ୍କ ମତରେ ଶୂନ୍ୟରେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀର ମିଳନ ସହ ଲିଙ୍ଗ ଯୋନି ସମ୍ପର୍କ 
ଜନିତ ପରମ ଆନନ୍ଦ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ପାଇଁ ଏଇ ମାର୍ଗର ସାଧନା ଅନନ୍ୟ ନିର୍ବାଣ 
ସାଧନାରେ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷର ସହବାସ ଓ ସଂଗମରୁ ପରମସୁଖ ମିଳିଥାଏ । 
ସାଧକମାନେ ସିଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥାରେ ରତି ସୁଖ ସଦୃଶ ମହାସୁଖ ପାଉଥୁଲେ ! ଚଉରାଅଶୀ 
ସିଦ୍ଧମାନେ ଏଇ ତର୍ତ୍‌ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଚାର କରୁଥଲେ। ଏହା ଚର୍ଯ୍ୟାଗୀତିରେ 
ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି। କିନ୍ଧୁ ବଜରଯାନର ମାର୍ଗ ଅଲଗା। ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ଭାଇ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ 
ଠାରୁ ବଜ୍ରଯାନ ଶିକ୍ଷା କରି ସିଵିଲାଭ କରିବା ପରେ ନୂତନ ସଂବୋଧୂ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିଥଲେ । ସେଇ ସମ୍ମବୋଧଵର ନାମ ସହଜଯାନ । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରାଙ୍କ ମତରେ ନିର୍ବାଣ 
ପାଇଁ ପୂଜା, ଜପ, ତପ ପ୍ରଭୃତିର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ମୂର୍ରିପୂଜାର ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ। ଏଇ ପିଣ୍ଡ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମା । ତେଣୁ ନିଜ ଶରୀରରେ ଦେବତାଙ୍କ ଉପାସନା କରିବା 
ବିଧେୟ। ସହଜଯାନରେ କେବଳାବସ୍ଥାକୁ ଶୂନ୍ଯ ବା ସହଜ କୁହାଯାଏ। 
ବଜ୍ରଯାନର ବଜ୍ର ପରିବର୍ତେ ଏଥୁରେ ସହଜ ଶବ୍ଦର ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି। 
ସହଜଯାନରେ ଚାରି ପ୍ରକାର ଆନନ୍ଦ ରହିଛି- ପ୍ରଥମାନନ୍ଦ, ପରମାନନ୍ଦ, ବିରମାନନ୍ଦ 
ଓ ସହଜାନନ୍ଦ । ସହଜଯାନରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସୁଖ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଲୋପ ପାଇଥାଏ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରାଙ୍କ 
ପ୍ରବର୍ଭିତ ସହଜଯାନ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳ, ନେପାଳ, ତିହତ ପ୍ରଭୃତି 
ବିଭିନ୍ନ ଦେଶକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁଲା। 

ବଜ୍ରଯାନ ଓ ସହଜଯାନ ପରି ଓଡ଼ିଶାରୁ କାଳଚକ୍ରଯାନର ଉତ୍ତବ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥୁଲା। ଏହାର ପ୍ରବର୍ରକ ହେଉଛନ୍ତି ପୀତୋପାଦ। ସେ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ 
ସାଧନା କରି ସିଵିଲାଭ କରିବା ପରେ ଖଣ୍ଡଗିରି ବୌଦ୍ଦପୀଠ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର 
ଅଧ୍ୟାପକ ଥଲେ ଏବଂ କାଳଚକ୍ର ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥ୍‌ଲେ। କାଳ ବା ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିବାର ପଥ ହିଁ କାଳଚକ୍ରଯାନ ତନ୍ତ । ଏଥୁରେ ଯୌଗିକ ପଦ୍ଧତିରେ ମହାକାଳଙ୍କର 
ଆରାଧନା କରାଯାଏ। କାଳଚକ୍ରଯାନର ସିଵି ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ। 
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୭୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ତନ୍ତ୍ର ବା ହିନ୍ଦୁ ତନ୍ତ ଅନୁସାରେ ବୌଦ୍ଧ ତାନ୍ତିକମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ର ସୃଷ୍ଠି କରିଥୂଲେ। ବୌଦ୍ଧତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟ ଅନେକ 
ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥଲା। ସେସବୁ ହେଉଛି- ବୃଦ୍ଧକପାଳ ତନ୍ତ, 
ଯୋଗିନୀତନ୍ତ୍ଟ ବଜ୍ରତନ୍ତ୍ର ସମ୍ପୁଟକ ତନ୍ତ ସହଜ ତନ୍ତ, କୃଷ୍ଣଯମାରି ତନ୍ତ୍ର ବଜ୍ାମୂତ 
ତନ୍ତ୍ର ମହାମାୟାତନ୍ତ୍ର କାଳ ବଜ୍ର ତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ଚକ୍ରସମ୍ଭାର ତନ୍ତ୍ର । ବୁ୍ଧତନ୍ତ୍ର ସାଧନା 
ଶୂନ୍ଯବାଦ ଏବଂ ନାଥ ସମ୍ପଦାୟ ଓଡ଼ିଆ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଛି । ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗ ଓ ତା'ପରେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନେକ ପ୍ରଭାବ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗ ସାହିତ୍ୟରେ। ପରବର୍ଭୀକାଳରେ ସାହିତ୍ୟକ୍ସତିରେ ମଧ୍ୟ ଏଇ 
ପ୍ରଭାବ ବିଦ୍ୟମାନ ଥିବା ଦେଖାଯାଏ। ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମଧାରା, ଜୀବନ ଦର୍ଶନ, 
କଳା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାହିତ୍ୟକୁ ଚର୍ଯ୍ୟାପଦ ଗୀତି ରଚନା ଠାରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତନ୍ତ୍ର ବହୁ 
ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି। ବଜ୍ରଯାନ, ସହଜଯାନ, କାଳଚକ୍ରଯାନ ଓଡ଼ିଶାର 
ସୀମା ପାରି ହୋଇ ନେପାଳ, ଭୁଟ୍ଟାନ, ଚୀନ୍‌ ଓ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ ଦେଶକୁ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା। ଏସବୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯାଇନାହିଁ। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ଭାରତରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ମଧ୍ଯ ପରବର୍ଭୀ କାଳର ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଓ 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସର୍ଜନାତ୍ଵକ ସଂସ୍କାରମୁଖୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଯୋଗୁ ଏ ଦେଶରୁ ପ୍ରାୟ 
ନିର୍ବାସିତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଧୀରେଧୀରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଭାବନା, ସିବି ଓ ସାଧନା ପୁଣି 
ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଫେରି ଆସୁଛି ଦେଶକୁ । ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ତନ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ରହିଛି କିନ୍ଧୁ ଜାତିବାଦ ଓ ଅସ୍ଧଶ୍ଯତା ନାହିଁ। ଡେଣୁ ସମ୍ବିଧାନ ପ୍ରଣେତା ବାବା 
ସାହେବ ଆମ୍ବେଦକର ଓ ଅନେକ ଜ୍ଞାନୀଗୁଣୀ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଦେଶାନ୍ତରୀ ହେବା ପରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତରବିଦ ଓ 
ସାଧକମାନେ ଦଶ ଅବତାର ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଆଦିକବି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ 
ସ୍ବରଚିତ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି। ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ 
ପର୍ବପର୍ବାଣି ମଧ୍ୟରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ - ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା, କାଳୀପୂଜା, ଝାମୁଯାତ୍ରା, ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା, ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟ, ପ୍ରଥମାଷ୍ଟମୀ, 
ମଙ୍ଗଳବାର ଓଷା ଇତ୍ଯାଦି ଅନ୍ୟତମ। ଷଷ୍ଠ ଓ ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ତନ୍ତ୍ର ପୂଜା 
ଜନମାନସ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବରୁ ତନ୍ତରପୁଜା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଛି । 

ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ତନ୍ତ୍ରରେ ଦଶମହାବିଦ୍ଯା ସାଧନା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ। ସାଧକମାନଙ୍କ 
ଧାରଣା ଯେ ଦଶ ମହାବିଦ୍ୟା ମଧ୍ୟରୁ ଯେକୌଣସି ଜଣଙ୍କୁ ଆୟତ୍ତ କରିପାରିଲେ 
ଅସାଧ୍ୟ ବା ଅଲଭ୍ଯ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 
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ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧତନ୍ତର ପ୍ରାସର୍ଜିକଚା ୭୭ 


ଦଶ ମହାବିଦ୍ୟା 
କାଳୀ ତାରା ମହାବିଦ୍ୟା ଷୋଡ଼ଶୀ ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ । 
ଭୈରବୀ ଛିନ୍ନ-ମସ୍ତାଚ ବିଦ୍ୟା ଧୁମାବତୀ ଯଥା ॥ 
ବଗଳା ସିଦ୍ଧବିଦ୍ୟା ଚ ମାତଙ୍ଗୀ କମଳାତ୍ଳିକା। 
ଏତାଦୃଶ ମହାବିଦ୍ଯାଃ ସିଦ୍ଧବିଦ୍ୟାଃ ପ୍ରକୀର୍ଭିତାଃ ॥ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବର ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ ମୌର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରୀ ଥବା ମହାଜ୍ଞାନୀ 
ଚାଣକ୍ୟ ମଧ୍ଯ ' ତନ୍ତ୍ରର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ତନ୍ତତର ଅର୍ଥ ପ୍ରସାରଣ ବା ବିସ୍ତାର 
କୂୃହାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ଯ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏହି ଯେ ଯଦି ଗୋଟିଏ 
କ୍ରିୟା ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିଥାଏ ତାହା ହେଉଛି ତନ୍ତ୍ର। ଏପରିକି 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଭାଷ୍ୟରେ ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସାଂଖ୍ୟତନ୍ତ୍ର ଅନୁସରଣ 
କରାଯାଇପାରେ। ସେହିପରି ସେ ଏ“ ପୂର୍ବମୀମାଂସା”କୁ ପ୍ରଥମ ତନ୍ତ୍' କହିଛଚ୍ତି। 
ବିଶେଷଜ୍ଞମାନଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରରେ ରଗ୍‌ ବେଦ ଓ ଯଜୁର୍ବେଦ ରଚନା କଲାବେଳେ ତନ୍ତ୍ରର 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲା। ଅଥର୍ବ ବେଦରେ ମଧ୍ଯ ତନ୍ତ୍ର ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। ତନ୍ତ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମୈଥୁନକୁ ଅତି ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ କୂହାଯାଇଛି ଯେ ଉତ୍ତମ 
ମୈଥୁନ ହେଉଛି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସତ୍ୟ। ବୈଦିକ କ୍ରିୟାରେ ପ୍ରଥମରୁ ଯେପରି ଆଗମନ 
କରାଯାଏ ତନ୍ତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କରିବା ବିଧ୍ବ ଅଛି। ଏପରିକି କୁହାଯାଏ ଯେ 
ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ରଚନା ହେବା ବେଳକୁ ତନ୍ତ୍ର ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୋଇସାରିଥୁଲା। 
ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କ ଯୋଗସୂତ୍ରରେ ' ଆଗମ”, ଶଦର ଅର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥରେ ବୁଝାଯାଉଥୁଲା 
ବେଳେ ଏହା ପରେ 'ଶ୍ରତି' ବୁଝାଉଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ପରବର୍ରୀକାଳର ଆଗମର ଅର୍ଥ 
' ତନ୍ତ୍ରୀ' ଏବଂ ନିଗମର ଅର୍ଥ ‘ବେଦ”ଂ ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା। ଏହା ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଶିବଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦବା ପାଇଁ ଦେବୀ ଯାହା କହିଥୁଲେ ତାହା 
ନିଗମ” ବୁଝାଇଥୁଲା।! କିନୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ଶିବ ଯାହା ବୁଝାଉଥିଲେ 
ତାହାକୁ ‘ ଆଗମ” କୁହାଯାଉଥୁଲା। ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ଚାରିବେଦ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ମୁଖନିଃ ସତ ବାଣୀ ଏବଂ କିନ୍ତୁ ଦିବ୍ଯ ଶକ୍ତିଙ୍କ ଠାରୁ ସାଧନ ବଳରେ ରଷିମାନେ ଯାହା 
ଉପଲବ୍ଧି କରୁଥଲେ ତାହା ମନ୍ତ୍ର। ରଷିମାନେ ମନ୍ତ୍ରଦ୍ରଷ୍ଟା ଥୁଲେ। ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ ଶେଷ ବେଳକୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଲୋକପ୍ରିୟତା ହ୍ରାସ ପାଇଥଲା ବେଳେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ପ୍ରସାର 
ହୋଇଥୁଲା। ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବୈଦିକ ଓ ତନ୍ତ୍ର ଆରାଧନା ଲୋକଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ରଖିଥୁଲା ଧର୍ମୀୟ 
ପୂଜା ଓ ଉପାସନା ମଧ୍ୟରେ। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ କମିବାରୁ କେତେକ ସାଧକ ଚନ୍ତ 
ପୂଜାର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନାକୁ ଏକ ବିକଳ୍ପ 
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୭୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ । ତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଭାବ ଭୌମକର ଶାସନ କାଳରେ ଏତେ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥିଲା ଯେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ତନ୍ତ୍ରରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆରାଧ୍ୟ ଭୈରବ 
କୂହାଯାଇଥୁଲା। କିନୁ ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ବୈଷ୍ଣବ ମତବାଦ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ପାଇବାରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନାରୁ ଶାକ୍ତ ପ୍ରଭାବ କମିଲା । ତଥାପି ତନ୍ତ୍ରର 
ପ୍ରଭାବ ଏଯାବତ୍‌ ରହିଛି। 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ ସ୍ଵରଚିତ ମହାଭାରତର ଝଙ୍କଡ଼ 

ବାସିନୀ ସାରଳା (ଦୁର୍ଗାଙ୍ଠ ଇଷ୍ଟ ଦେବୀ ଏବଂ ସେ ଯାହା କହୁଥିଲେ ତାହା 
କରୁଥିଲେ ବୋଲି ଲେଖିଛନ୍ି। ସାରଳାଙ୍କ ସ୍ତୁତି କରିବାକୁ ଯାଇ ମହାକବି 
ଲେଖିଛନ୍ତି- 

ନମସ୍ତେ ସାରଳୋ ଗୋ ଜଂଖେର ପୁରବାସୀ 

ଅନାର୍ଧ-ସମ୍ଭବୀ ଗୋ ମୁଖ ପୌର୍ଣ୍ଣମୀର ଶଶୀ | 

xX xX xX xX xX 

ସେ ଦେବୀଙ୍କ ଶ୍ରୀଚରଣକୁ ନିତି ଏ ମୋର ଆଶ।| 

ଜନ୍ମେ ଜନ୍ମେ ଅଟଇ ମୁଁ ଶୁଦ୍ରମୁନି ସାରଳା ଦେବୀଙ୍କର ଦାସ । 

ତନ୍ତ୍ର ଯେ ଉତ୍ତରଣର ମାର୍ଗ ଏହା ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଉଭୟ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ମାର୍ଗ 

ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି। ସମନ୍ଵୟ ଓ 
ସଂଯୋଗ ଯୋଗୁ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବ ଯେପରି ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି, ସେହିପରି ତାହା 
ଚିନ୍ତା। ଚେତନା ଓ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ପଲ୍ଲବିତ କରିଛି। ନେପାଳ, ତିହତ, 
ଥାଇଲାଣ୍ଡ ସିଂହଳ ପ୍ରଭୃତି ଦେଶରେ ଏସବୁ କିପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛି ଏହା 
ଅନୁସନ୍ଧାନର ବିଷୟ | 
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୭୯ 


ତନ୍ତ୍ର 


ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଗୀତା ଓ ତନ୍ତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ‘ଗୀତା ନିବନ୍ଧ ମାଳା'ର ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ' ଗୀତା ଏଇ ବୈଦାନ୍ିକ ସମନ୍୍‌ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲା ଏବଂ 
ଏହାର ମୂଳ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଭିତ୍ତି କରି ତା ଉପରେ ଛିଡ଼ା କରାଇଲା ଭକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ଓ 
କର୍ମ। ଏହି ତିନି ମହାନ୍‌ ସାଧନାର ଏକ ନୂତନ ସମନ୍ଵୟ ଯାହା ଭିତର ଦେଇ 
ମାନବ-ଆତ୍କା ସିଧା ପରମ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯାଇ ପାରିବ ଏବଂ ତାହାଙ୍କୁ 
ଲାଉ କରିପାରିବ । ଏହା ଛଡ଼ା ଆହୂରି ଏକ ସମନ୍୍‌ୟ ବିଷୟ କୂହାଯାଇପାରେ, ତାହା 
ହେଲା ତାନ୍ତିକ ସମନ୍୍‌ୟ | ଏହାର ସ୍ମରଣ କରିବା ଉଚିତ ଯେ ସମସ୍ତ ପୌରାଣିକ 
ପରମ୍ପରା, ତା'ର ଏଁଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ସମ୍ପି ଏହି ତନ୍ତ୍ରରୁ ହିଁ ଆହରଣ ହୋଇଛି। ସୂକ୍ଷ୍ମତା ଓ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଗଭୀରତାରେ ଏହା ଗୀତାର ସମନ୍ୟଠାରୁ କିଛି ଉଣା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାହସ 
ଓ ଶକ୍ତିରେ ଏହା ଗୀତାଠାରୁ ଅଧ୍ବକ। କାରଣ ଏହା ଏପରିକି ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଜୀବନର 
ବାଧାବିଘ୍ୃଗୁଡ଼ିକୁ ବାଧ୍ୟ କରିଛି ସମୃଦ୍ଧତର ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ କାମ କରିବା ପାଇଁ। ବିଜୟ 
ଦିଗରେ ଏହା ସହାୟକ ରୂପେ ଏବଂ ଆମ ଆଗରେ ସମଗ୍ର ଜୀବନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଲୀଳାରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦିବ୍ୟ ସମ୍ଭାବନା ଆଣିଦେଇଛି। କେତେକ ବିଷୟରେ 
ଏହା ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଆଶୁ ଫଳପ୍ରଦ ଓ ସମୃଦ୍ଧ, କାରଣ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ, ଦିବ୍ଯ କର୍ମ ଓ 
ଭକ୍ତିମୟ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ ଏହା ହଟ୍ଟଯୋଗ ଓ ରାଜଯୋଗର ଗୂଢ ରହସ୍ୟ 
ସବୁକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ସାଧନାର କ୍ଷେତ୍ର ଭିତରକୁ ଆଣିଛି ଏବଂ ଦିବ୍ଯ ଜୀବନକୁ ତା'ର 
ସକଳ ଭୂମିରେ ଉନ୍ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଶରୀର ଓ ମନର ସାଧନାକୁ କିପରି ଉପଯୋଗ 
କରାଯାଇପାରେ ତାହା ଦେଖାଇଛି । କିନଧୁ ଗୀତାରେ ଏହି ବିଷୟକୁ ଆହୁରି ମାମୁଲି ଓ 
ଯଥା ତଥା ଭାବରେ ବିଚାର କରାଯାଇଛି । ଅଧ୍କନ୍ତୁ ତନ୍ତ୍ର ମନୁଷ୍ଯର ଦିବ୍ଯ ପୂର୍ଵତାର 
ଆଦର୍ଶକୁ ଧରି ପାରିଛି ଯାହାକି ବୈଦିକ ରଷିମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ଅଥଚ 
ପରବର୍ଜୀ ସମୟରେ ଏଥିପ୍ରତି ଆବଶ୍ଯକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇନଥୁଲା। କିନୁ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ମାନବର ବିଚାର, ଅନୁଭୂତି ଓ ଅଭୀସ୍ା ପାଇଁ ଯେଉଁ ସମନ୍୍‌ୟ ଆସିବ 
ସେଥୁରେ ଏହି ଦିବ୍ୟ ପୂର୍ଵତାର ଆଦର୍ଶ ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ପାଇବା ଅବଧାରିତ। ' 

ତନ୍ତ୍ରର ଉପାଦେୟତା, ସିବଵି ଓ ସଫଳତା ଲାଭ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଏବଂ 
ଏହାର ଅନ୍ତରୀଣ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ବିପୁଳତା ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଆକର୍ଷଣ 
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fo ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଦସ୍ସ 


କରିଛି। ତନ୍ତ୍ର ଭାରତୀୟ ଧର୍ମଧାରାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶ ଭାବେ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି 
ଚଳିଆସୁଛି। ଅଥର୍ବ ବେଦ ଏହାର ଉତ୍ସ ବୋଲି କୂହାଯାଉଥୁଲା ବେଳେ ବରାହ 
ମିହିରଙ୍କ ' ବୃହତ୍‌ ସଂହିତା” (ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ) ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ମାତୃକା ବା ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରଥମ 
ସୂଚନା ମିଳେ ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ଯକ୍ତ କରନ୍ତି। ଓଡ଼ିଶାର ଶାକ୍ତ ସଂସ୍କୃତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗ୍ରନ୍ମ ମନ୍ଦିର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ପୁସ୍ତକରେ ମହେଶ ପ୍ରସାଦ ଦାଶ ଲେଖିଛନ୍ତି- 
“ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରାଚୀନତମ ପ୍ରମାଣ ତୁଷ୍ଟିକର ଦେବଙ୍କର ଏକ ତାମ୍ର 
ଫଳକ ଅନୁଦାନରୁ ମିଳିଥାଏ | ତୁଷ୍ଟିକର ଦେବ ସମ୍ଭବତଃ ପଞ୍ଚମ ବା ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀର 
ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵର ଦେବୀଙ୍କର ଉପାସକ ଥୁଲେ | ସେ ସ୍ତମ୍ଭାକାରରେ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ରୂପରେ 
ପୂଜା ପାଇଥାନ୍ତି।” ତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଚାରିଗୋଟି ପୀଠ ଥିବାର ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି। 
ସେଥୁରୁ ଚତୁଃପୀଠର ଧାରଣା ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ସହଜଯାନରୁ ଆସିଥାଇପାରେ ବୋଲି 
ମତପ୍ରକାଶ ପାଉଛି। ଚାରିପୀଠ ମଧ୍ଯରୁ ଉଡ଼ିୟାନରେ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ବଜ୍ରଯାନ 
ଶାଖା ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହେବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ତନ୍ତ୍ର ସହିତ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହେଲା। ଓଡ଼ିଶାର 
ଯାଜପୁର ବିରଜା କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରାଚୀନ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ଭାବେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ମାତୃକା ପୂଜା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଏଇ ପୀଠ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ଏତିହାସିକ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ମତରେ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ନିର୍ମିତ ବୈତାଳ ମନ୍ଦିରରେ ଅନେକ ତାନ୍ତିକ ମୂର୍ରଭି ରହିଛି ଏବଂ ସେଇ ସମୟରୁ 
ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ଆରମ୍ଭ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା କରିବା ପାଇଁ ନିଃଶ୍ବାସ, ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଓ 
ବାୟୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଏବଂ ପଞ୍ଚମକାର ସାଧନା ପାଇଁ ମଦ୍ଯ, ମାଂସ, ମସ୍ୟ, ମୁଦ୍ରା ଓ 
ମୈଥୁନ ଆବଶ୍ଯକ ହୋଇଥାଏ। ଏଇ ପଞ୍ଚମାକାର ପୂଜାରୁ ବାମାଚାରୀମାନେ 
ମୈଥୁନକୁ ଅଧ୍ବକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାନ୍ତି। ଏଥୁରେ ସଂଯମ, ଶ୍ୂଙ୍ଖଳା ଓ କୁଣ୍ଡଳିନୀର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ନ କଲେ ଶକ୍ତି ସାଧନା ନାମରେ ସମ୍ଭୋଗ କ୍ରିୟାରେ ହିଁ 
ଅନେଙକଙ୍କୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିଥାଏ। ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନ 
ନାମରେ ମୈଥୁନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟସିଦଧି ନିମନ୍ତେ ବଳି ଦବାର ମନ୍ଦ ପରମ୍ପରା ଚଳି ଆସିଛି। 
କିନ୍ତୁ ମୁଦ୍ରା ଶରୀରର ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଓ ଭାଷ୍ଯକୁ ପ୍ରତିଭାତ କରୁଥିବାରୁ ଏହା ନୃତ୍ଯ 
କଳାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ହୋଇଛି । 

ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ସାଧକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାଯାନର ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ଅନାଦୃତ 
ହେବାରୁ ମନ୍ତ୍ରକୁ ଆଧାର କରି ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ବଜୂଯାନ ପବ୍ଧତି ମୁକ୍ତିର ଅଧକ ସହଜ 
ମାର୍ଗ ହେଲା। ବଜ୍ରଯାନୀମାନେ ସୃଷ୍ଟି କରିଥବା ସାହିତ୍ଯ ଚର୍ଯ୍ୟାପଦ ନାମରେ 
ପରିଟିତ। ଏସବୁ ଚର୍ଯ୍ୟାଗୀତିକା ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବା ତା'ପରେ ଆବିର୍ଭାବ 
ହୋଇଥବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। 

ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହୁଣ୍ୟ ତନ୍ତ 
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ତନ୍ତ୍ର ୮୧ 


ସପ୍ତମ ଓ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ପ୍ରବଳ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଥୁୂଲା। ଅଷ୍ଟମ ଶତାହୀରେ 
ଜଗଦଗୁରୁ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପୁରୀ ଆଗମନ ପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରସିଵ୍ଧି ବୃଵି 
ପାଇବାରୁ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ରର ବିଲୟ ଘଟିଥଲା। ବୌଦ୍ଧ ବଜ୍ରଯାନୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଶୁନ୍ୟର ପ୍ରତୀକାତ୍ଵକ ଦେବୀ ହେଉଛନ୍ତି 'ତାରା'। ସେହିପରି ବୌଦ୍ଧ ଦେବତା 
ଅବଲୋକିତେଶ୍ବର, ମଞ୍ଶ୍ରୀ ପ୍ରଭୃତି ଶୁନ୍ଯୟର ପ୍ରତୀକାତ୍ଵକ ଦେବତା ଭାବେ ପରିଚିତ। 
ଚିତ୍ତଶୁବି ପାଇଁ ଏମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ। 
ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନରୁ ବିପଦ ଆପଦ ଏବଂ ମୂତ୍ଯୟୁ ଭୟରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା 
ସକାଶେ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା କରାଯାଏ କିନଧୁ ଧୀରେଧୀରେ ସାଧନା ମଦ୍ୟପାନ ଓ ମୈଥୁନ 
ଆଡ଼କୁ ଯିବାରୁ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନାରେ ବ୍ଯଭିଚାର ପ୍ରବେଶ କଲା। ‘ବାରାହୀତନ୍ତ୍ର'ରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ - 
“ ଅଶୁବ୍ଧାଃ ଶୂଦ୍ରକର୍ମାଣୋ ବ୍ରାହ୍ମଣା କଳିସମ୍ଭବାଃ | 
ତେଷାମାଗମମାର୍ଗେଣ ସିବିନଂ ଶ୍ରୋତକର୍ମଣି ॥” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ୱ କଳିକାଳରେ କଜନ୍ମିଥୁବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କ ପରି ଅପବିତ୍ର 
ଅଟନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନେ ତନ୍ତ ମାର୍ଗରେ ସିଵ୍ଧିଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବେଦ ବିହିତ 
ମାର୍ଗରେ ସେମାନଙ୍କୁ ସିଵି ମିଳେ ନାହିଁ। ମୋ ଶ୍ଵଶୁର ପଣ୍ଡିତ ପୂର୍ଵଚନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର ଜଣେ 
ସିବ୍ଧ ତାନ୍ତିକ ଥୁଲେ | ତାଙ୍କ ତନ୍ତ୍ରଗୁରୁ ବିହାର ଲହରିଆ ସରୟା ନିବାସୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମିଶ୍ର 
ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ସାଧକ | ତାଙ୍କର ସାନ୍ଧିଧ ପାଇବାର ଦୁର୍ଲ୍ଭ ସୁଯୋଗ ମୋତେ 
ମିଳିଥୂଲା। ସେ ଶୃଶାନରେ ଶବ ଉପରେ ବସି ସାଧନା କରନ୍ତି । ପଶ୍ଡିତଜୀ ଓ ଗୁରୁଜୀ 
ଉଭୟ ବାରିପଦାର ବାରୁଣୀ ଘାଟ ଶ୍ଵଶାନ ଏବଂ କଲିକତାର ନିମତାଲା ଘାଟ 
ଶ୍ଵଶାନରେ ସାଧନା କରିଥଆନ୍ି। ଗୁରୁଜୀ ଥରେ ମୋତେ କହିଥୂଲେ ଯେ 
ତାନ୍ତିକମାନେ ଶବ ସାଧନା କରୁଥଲା ବେଳେ ହିଁ କ'ଣ ଘଟିବ ତାହା ସଠିକ୍‌ 
ଜାଣିପାରନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ସମୟର ବାର୍ଭାଳାପ କେବଳ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବା ପାଇଁ| ତନ୍ତ୍ର ସାଧକମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ସଫଳତା ପାଇବା ମୁଁ ଦେଖିଛି। 
ସଫଳତା କେବଳ ନିଃସ୍ବାର୍ଥୀ ସିଦ୍ଧ ସାଧକଙ୍କୁ ମିଳିଥାଏ। ତନ୍ତ୍ରର ଶକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି- 
“ ଦୈବାଧୀନଂ ଜଗତ୍‌ ସର୍ବଂ ମନ୍ତ୍ରାଧୀନାସ୍ତୁ ଦେବତାଃ 
ମନ୍ତ୍ରାଣାଂ ଯଗହୋମାଦିଃ ସ୍ତୁୟମାନହି ଦେବତାଃ। 
ପ୍ରସନ୍ଧା ନିଖିଳାନ୍‌ ଭୋଗାନ୍‌ ପୁରୁଷାର୍ଥଷ୍ଚ ଯଛତି। ” 
ଉଚ୍ଚକୋଟିର ତନ୍ତ୍ର ସାଧକ ବିରଳ। କାମନା ସିଵି କରିବା ପାଇଁ ଅନେକ 
ସାଧକ ସଂପୁଟ ଚଣ୍ଡୀ ପୂଜା ଆରାଧନା କରିଥା୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ 
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୮୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉସ୍୍ 


ମନ୍ତ୍ରର ସଠିକ୍‌ ଉଚ୍ଚାରଣ ଓ ପ୍ରୟୋଗ ଜାଣୁ ନ ଥିବାରୁ ସଫଳତା ପରିବର୍ରେ ବିଘ୍ନ ଓ 
ବିପଦ ଘଟିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅକ୍ଷରର ମନ୍ତ୍ର ଶକ୍ତି ଅଛି। କିନ୍ତୁ କେଉଁ କେଉଁ ଅକ୍ଷରର 
ମିଳନରେ କେଉଁ ଦେବତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ତାହା ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତରେ ଲେଖା ନାହିଁ। 
ଏହି ଗୂଢ଼ ତତ୍ତ ଜାଣିବା ପାଇଁ ସଦଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ ଲୋଡ଼ା ହୁଏ | ଗୁରୁଜୀ ବିହାରର 
ବୈଦ୍ୟନାଥ ଧାମରେ ସାଧନାର ଆଦ୍ଯାବସ୍ଥାରେ ତନ୍ତ୍ରର ସାଧନା ନଜାଣି ବିପଦରେ 
ପଡ଼ିଥିଲେ। ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରେ ବାହାରି ଆସିବାର ବାଟ. ନ ପାଇ 
ମାନସିକ ଭାରସାମ୍ୟ ହରାଇଥଲେ। ପରେ ଅବଶ୍ଯ ସେଥୁରୁ ସାଧନା ଉପାସନା 
ବଳରୁ ମୁକୂଳିଲେ। ସଦ୍ତନ୍ତ ସାଧକଙ୍କ ମତରେ ତନ୍ତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ମଧ୍ଯ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି 
ସମ୍ଭବ, କିନଧୁ ଏଇ ମାର୍ଚ ଜଟିଳ ଏବଂ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଲ୍ଭ। ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ 
ପରମହଂସ, ମାଂ କାଳୀଙ୍କ ଭକ୍ତି ମାର୍ଟରେ କେବଳ ମୋକ୍ଷ ପାଇବାର ଅନୁପମ 
ସୈଭାଗ୍ୟ ଲାଭ କରିଥଲେ। 

ତନ୍ତ୍ରର ମାର୍ମିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବିସ୍ତାର। ସେହିପରି ମୁଦ୍ରା ହେଉଛି ଶରୀରର 
ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ । ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରେ ମଣିଷ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର ଜାଣି ନ ଥୁଲା 
ବେଳେ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଦ୍ଵାରା ସଂକେତ ଦେଉଥୁୂଲା। ଏବେ ଭାଷାର ବହୁଳ ବିକାଶ ଓ 
ବ୍ୟବହାର ସତ୍ତେ ମୁଦ୍ରା ବା ଅଙ୍ଗ ଭଙ୍ଗୀର ବିଲୋପ ହୋଇନାହିଁ, ବରଂ ମୁଦ୍ରା ଭାବ 
ପ୍ରକାଶର ଏକ ଆବଶ୍ଯକତା ଭାବେ ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଛି। ଆଖି, ମୁହଁ, ଅଧର, 
ନିତମ୍ବ ହାତ, ଅଙ୍ଗୁଳି ଇତ୍ୟାଦି ଶରୀରର ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ସଞ୍ଚାଳନ ଭାବପ୍ରକାଶ 
ଓ ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଦ୍ରା ନୃତ୍ୟରେ 
ଭାବପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଛି | ଭାବ ହେଉଛି ସିଦ୍ଧ ହ୍ଲାଦିନୀ ଶକ୍ତିର ବୃତ୍ତି। 
ସେଥୁପାଇଁ ଭାବକୁ ମନର ଧର୍ମ କୁହାଯାଇଥାଏ । ତନ୍ତ୍ଶାସ୍ତ୍ରରେ ତିନି ପ୍ରକାର ଭାବ - 
ପଶୁଭାବ, ବୀରଭାବ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ଭାବ କଥା କୂହାଯାଇଛି। ବୀର ଭାବ ହିଂସାର 
ହିତ କାମ କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମାସପାର୍ଯ୍ୟାଦିର ବିଜେତା ତଥା ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହିଁ କହାଯାଏ । ସୁଖଦୁଃଖକୁ ସମାନ ମନେ କରିବା ବ୍ଯକ୍ତି ହିଁ ବୀରଭାବର 
ସାଧକ | ଦିବ୍ୟଯୟଭାବ“ ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀ ସମଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ବ୍ଯବହାର କରେ ସେ ଦିବ୍ଯଭାବର ସାଧକ। ଏହା ଛଡ଼ା ବେଦାଚାର, 
ବୈଷ୍ଣବାଚାର, ଶୈବାଚାର, ଦକ୍ଷିଣାଚାରରେ ସିଵିଲାଭ କରିଥିବା ସାଧକ ହିଁ 
ବାମାଚାରରେ ପ୍ରବ୍ଧତ୍ତ ହୁଏ | ବାମାଚାରରେ ଚକ୍ରପୂଜା ଏକ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ସାଧନା ଏବଂ 
ଅତି ଗୋପନୀୟ । ବାମାଚାର ସାଧନାରେ ସିବଵିପ୍ରାପ୍ତ ସାଧକଙ୍କ ମନରେ ନିର୍ବେଦ 
ଭାବ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ତା ସହିତ ଉଚ୍ସଣ୍ଡା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ଏହାର ନିରାକରଣକୁ 
*ବିମୁକ୍ତି' କୂହାଯାଏ। 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ତନ୍ତ୍ର ୮୩ 


ଦୀକ୍ଷା ବ୍ୟତୀତ ମନ୍ତ୍ର ସିଵି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସଦଗୁରୁଙ୍କ ଠାରୁ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ 
ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ | ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସାଧନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଗୁରୁଙ୍କ 
ଠାରୁ ଦୀକ୍ଷା ନବା ଦରକାର। ସଦ୍‌ଗୁରୁ ହିଁ କେବଳ ସାଧକ ଶିଷ୍ଯକୁ ଠିକ ମାର୍ଗରେ 
ପରିଚାଳିତ କରିପାରନ୍ତି 
ଏଇ ପଞ୍ଚମକାର ଆରାଧନାର ବର୍ଣ୍ଣନାରୁ ଏହାର ସାଂକେତିକତା ଓ 
ଗୁହ୍ୟଭାବ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଯଦି ସାଧକ ସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ କରେ 
ତେବେ ମଦ୍ୟ, ମାଂସ, ମସ୍ୟ, ମୁଦା ଓ ମୈଥୁନ ନିରର୍ଥକ ବୋଧ ହେବ। 
ମଦ୍ୟ-ବ୍ୟୋମ ପଙ୍କଜନିସ୍ୟନ୍ଦ ସୁଧାପାନୋରତ ନରଃ | 
ମଧୁପାୟୀ ସମଃ ପ୍ରୋକ୍ତସ୍ତିତରେ ମଦ୍ଯପାୟିନଃ ॥ 
ଅର୍ଥ ସହସ୍ତାର ପଦ୍ଧରୁ ଝରିପଡୁଥବା ମଧୁକୁ (ମଦ୍ଯୟ ଯେଉଁ ଯୋଗୀ 
ଯୋଗବଳରେ ପାନକରେ ତାହାକୁ ମଦ୍ଯପାୟୀ ସାଧନା କୁହାଯାଏ । 
ମାଂସ- ପୁଣ୍ୟପୁଣ୍ୟ ପଶୁଂହତ୍ଵା ଜ୍ଞାନଖଡ଼ଗେନ ଯୋଗବିତ୍‌ । 
ପରେ ଲୟଂ ନୟେଜିଭଂ ମାଂସାଶୀ ସନିଗତ୍ୟଯତେ । 
ଅର୍ଥ- ପୁଣ୍ଯ ପାପ ରୂପକ ପଶୁକୁ ଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଖଡ଼ଗରେ ବଧ କରୁଥୁବା 
ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ମହାମାୟାଙ୍କଠାରେ ଚିତ୍ତ ନିବିଷ୍ଟ କରେ ତାହାକୁ ମାଂସାଶୀ ଯୋଗୀ 
କହନ୍ତି । 
ମତ୍ସ୍ୟ ଗଙ୍ଗାଯମୁନୟୋର୍ମଧେ ଦ୍ଵୌମସୌ ଚରତ ସଦା! 
ତୈ ମସୌ ଭକ୍ଷୟେଦ୍‌ ଯସ୍ତୁ ଭବେତ୍‌ ମସ୍ଯସାଥକଃ | 
ଅର୍ଥାଓ ଗଙ୍ଗାଯୁମନାର ମଧ୍ଯ ସ୍ଥଳରେ (ତ୍ରିକୁଟ) ଦୁଇଟି ମସ୍ୟ ସର୍ବଦା ବିଚରଣ 
କରନ୍ତି । ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ଜ୍ଞାନବଳରେ ତାହାକୁ ଭକ୍ଷଣ କରେ, ତାହାକୁ ମସ୍ଥ୍ୟଭୋଗୀ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ। 
ମୁଦ୍ରାଟ ସଦସଟ୍ଗେନ ଉବେଦ୍‌ ମୁକ୍ତି ସତ୍ସଙ୍ଗେନ ବନ୍ଧନମ୍‌ | 
ଅସତସଙ୍ଗ ମୁଦ୍ରାଣଂ ଯତ୍‌ ତତ୍ମୁଦ୍ରେତି ପ୍ରକର୍ରିତା ॥ 
ଅର୍ଥଓ ସତ୍ସଙ୍ଗ ଯୋଗୁଁ ମୁକ୍ତି ଓ ଅସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଯୋଗୁଁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ ବୋଲି 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି। ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ଜ୍ଞାନବଳରେ ଅସତ୍‌ ସଙ୍ଗକୁ ପରିହାର କରି 
ସତ୍ସଙ୍ଗ କରନ୍ତି, ତାହାକୁ ମୁଦ୍ରା ସାଧକ କୁହାଯାଏ । 
ମୈଥୁନ- ଇଡ଼ା ପିଙ୍ଗଳୟୋଃ ପ୍ରାଣାନ୍‌ ସୁଷୁମ୍ବାୟାଂ ପ୍ରବର୍ଭିତାତ । 
ସୁଷୁମ୍ବା ଶକ୍ତିରୁଦ୍ଦିଷ୍ଠା ଜୀବୋଦ୍ଧିୟଂ ତୁପରଃ ଶବଃ | 
ଅର୍ଥ- ଇଡ଼ା ଓ ପିଙ୍ଗଳା ରୂପକ ଦୁଇଟି ନାଡ଼ି ଦ୍ଵାରା ସୁଷମ୍ପା ସହିତ ସଦାସର୍ବଦା 
ସାଧକ ଯୋଗ କରିଥାଏ । ଯେଉଁ ସାଧକ ଏପରି ସୁରତ ରଚନାରେ ବ୍ୟାପୂତ ତାହାକୁ 
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୮୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ସୁରତ ସାଧକ ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଏ। ସେପରି ସାଧକ ସ୍ବୟଂ ଶିବ ରୂପେ 
କଥୁତ ହୂଅନ୍ତି| 

'ପୁରୁଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର୍ଶ୍ବ” ଗ୍ରଚ୍ଛରେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁ ସାଧକ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଭାବରେ ଏଭଳି ସାଧନାରେ ରତ ହୁଅନ୍ତି ତାହାକୁ ପଞ୍ଚମାକାର ସାଧକ କୁହାଯାଏ । 
ସାଧକ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ଫଳରେ ଧର୍ମ ଅର୍ଥ ଓ କାମଜନିତ ଅଲୌକିକ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ 
କରି ତାପରେ ମୋକ୍ଷର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଥାନ୍ତି । “ ସବତସଂହିତା” ଗ୍ରଚ୍ନରେ କୂହାଯାଇଛି 
ଯେ ସଂସାର ବନ୍ଧନର ଉପଶମ ନିମିତ୍ତ ଆତୃସ୍ଵରୂପିଣୀ ପରାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
କରାଯାଏ । ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିଙ୍କ ମିଳନକୂ ପରମାନନ୍ଦମୟ ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରିଛନ୍ତି। (ଓଡ଼ିଶାର ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତି) | 

ହିନ୍ଦୁ ତନ୍ତରେ ଯେପରି ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ପ୍ରସାରିତ ଓ 
ଲୋକପ୍ରିୟ ହେଲା, ଏହାର ପ୍ରଭାବରୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ବୌଦ୍ଧ 
ତନ୍ତସାଧନା ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। ସପ୍ତମ ଓ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ତନ୍ତ 
ଆରାଧନା ଶୀର୍ଷ ଦେଶରେ ପହଞ୍ଚଥଲା। ଭୌମକରମାନେ ଶାସନ କ୍ଷମତାରେ 
ଥିଲାବେଳେ ଯାଜପୁର ଥଲା ସେମାନଙ୍କର ରାଜଧାନୀ ଏବଂ ତନ୍ତ୍ର ଦେବୀ ବିରଜା 
ଥିଲେ ଇଷ୍ଟ ଦେବୀ। ଭାରତର ଚଉଷଠୀ ତନ୍ତ୍ର ପୀଠ ମଧ୍ଯରେ ଯାଜପୁରର ବିରଜା 
ଏବଂ ପୁରୀର ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଥବା ବିମଳା ପ୍ରମୁଖ ପୀଠ ଭାବେ ବିବେଚନା 
କରାଯାଏ। ବିରଜାଙ୍କ ପାଖରେ ପଶୁ ବଳି ଦବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ଥିବାବେଳେ ପରମ 
ବୈଷ୍ଣବୀ ଭାବେ ପରିଚିତ ବିମଳାଙ୍କ ପାଖରେ କେବଳ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ସମୟ ଛାଡ଼ି 
ଅନ୍ଯ ସମୟରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମାର୍ଗରେ ପୁଜା କରାଯାଏ। ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ 
ରାଜବଂଶ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଶାସନ କରୁଥିଲେ ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ 
ପରମ୍ପରାର ପ୍ରଭାବ ପଡୁଥିଲା ପୂଜା ପାର୍ବଣ ଉପରେ! ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ 
ଦେବଙ୍କ ସମୟରେ ହୋଇଥୁଲା। ସେ ତନ୍ତ୍ର ପୂଜାରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଥିବାରୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର 
ପୂଜାପ୍ରାର୍ଥନା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ମତାନୁସାରେ ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କ 
ସମୟରୁ ଦୁର୍ଟାଷ୍ଟମୀ ଦିନ ପଶୁ ବଳି ଦବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ଚଳି ଆସୁଛି। ଏତି ହାସିକମାନେ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ତା' ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ସଂସ୍କାରର ସମନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଶାକ୍ତଧର୍ମର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିଥିବା କହନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ କେତେକ ପୂଥବୀ ମାତାଙ୍କୁ ପୂଜା ସହିତ 
ଶାକ୍ତ ମତାନୁସାରେ ମାତ୍ସ ଶକ୍ତିର ପୂଜା କରନ୍ତି ବୋଲି ମତ ରହିଛି। ବୌଦବଦ୍ଧଶାସ୍ତ 
' ବ୍ହୁତନ୍ତ' ଅନୁସାରେ (୮ମ ଶତାହୀ) ନିମ୍ନଲିଖିତ ତନ୍ତ୍ରପୀଠଗୁଡ଼ିକ ବିଖ୍ୟାତ - 

ଉଡ୍ଜାଖ୍ୟଂ ପ୍ରଥମଂ ପୀଠ ଦ୍ଵିତୀୟ ଜାଳଶୈଳମ୍‌ | 
ଦୃତୀୟଂ ପୁଣ୍ୟପୀଠଂ ଚ କାମରୂପଂ ଚତୁର୍ଥକମ୍‌ ॥ 
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ଉଡ, ଜାଳଶୈଳ, ପୂର୍ଣଶୈଳ ଓ କାମରୂପରେ ଚାରୋଟି ତନ୍ତ ପୀଠ ଥିବାର 
ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି। କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ ଦିନେ ଏକାଅଶୀଟି ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ଥିବାର ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି । ଚଉଷଠି ହେଉ ବା ଏକାଅଶୀ ହେଉ ଯାଜପୁର ନାଭିଗୟାଠାରେ ବିରଳାଙ୍କ 
ପୀଠ ଏବଂ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ବିମଳାଙ୍କ ପୀଠର ନାମୋଲ୍ଲେଖ୍ୟ ରହିଛି। କୂହାଯାଇଛି- 

ଉତ୍କଳେ ନାଭିଦେଶଶ୍ଚ ବିରଜାକ୍ଷେତ୍ର ମୁଚ୍ୟତେ | 
ବିମଳା ସା ମହାଦେବୀ ଜଗନ୍ନାଥସ୍ତୁ ଭୈରବଃ ॥ 

ଏଥ୍‌ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ମହାଦେବୀ ବିମଳାଙ୍କ ଭୈରବ ଭାବେ ବିରାଜମାନ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ପୁରୀରେ ବିଦ୍ଯମାନ। ଭୌମକର ରାଜତ୍‌ଵ କାଳରେ ଭଞ୍ଜ 
ରାଜବଂଶର ଏକ ଶାଖା ବଲାଙ୍ଗୀର ଓ ବୌଦ୍ଧଝସୋନପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ରାଜତ୍ଵ 
କରୁଥୁଲେ। ସେମାନଙ୍କ ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଥିଲେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ। ଭଞ୍ଜବଂଶୀ 
ରାଜାମାନଙ୍କ କୂଳଦେବୀ ଚାମୁଣ୍ଡା ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖଚିଂଠାରେ କୀଚକେଶ୍ବରୀ 
ନାମରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲେ। ସୋମବଂଶ ରାଜତ୍‌ କାଳରେ ସୋନପୁର ଅଲା 
ତାନ୍ତିକ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପୀଠ (ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ୯ମ ଶତାଦ୍ଦୀ) ! ଏହିପରି ଭାବେ ଅଷ୍ଟମ ଓ 
ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀ ଓ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଅନେକ ହିନ୍ଦୁ ରାଜାଙ୍କ ରାଜଧାନୀରେ 
ତନ୍ତ୍ରପୁଜା ଓ ଦେବୀ ଆରାଧନା ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା। ଏବେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ତନ୍ତ୍ର ପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି। 

ସପ୍ରମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଗୁପ୍ତ ରାଜତ୍ଵର ଅବସାନ ପରେ ପରିବର୍ଗନର ଧାରା 
ପ୍ରବାହିତ ହେଲା। ବ୍ରାହୃଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ଫଳରେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନଧର୍ମର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହ୍ରାସ ହେଲା ଏବଂ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବଢ଼ିଲା। ତନ୍ତ୍ର ପୂଜା ବ୍ରାହୁଣ୍ଯଧର୍ମର 
ଅଂଶ ବିଶେଷ। ଏହାର ଚମଜ୍କାରିତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଶକ୍ତି ଶାସକ ଓ ଶାସିତ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାରୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକମାନେ ନିଜ ଧର୍ମରେ ଚନ୍ଚି 
ସାଧନାକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କଲେ। 

ଯୋଗିନୀ ପୂଜା ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ରାଜ୍ୟରେ ଅନେକ ଆଗରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଥବା 
ଜଣାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଯୋଗିନୀ ପୂଜା ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା। ଷଷ୍ଠ-ସପ୍ରମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ବଜୂଯାନ 
ଶାଖା ବ୍ରାହୁଣ୍ଯଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରସାରିତ ତନ୍ତପୂଜା ସହିତ ପ୍ରତିଯୋଗିତା କରିବାରୁ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ୟ ଯୋଗିନୀ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା। ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟସ୍ପ 
ହିରାପୁରଠାରେ ଏବଂ ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲଠାରେ ଚଉଷଠି 
ଯୋଗିନୀ ପୂଜା ଆରାଧନା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବା ପ୍ରମାଣ ଏ ଦୂଇ ସ୍ଥାନର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ । 
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ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମର ପୁଣ୍ୟ ପୀଠ ଭାବେ ପରିଚିତ ଥଲେ 
ମଧ୍ୟ କେତେକ ଶାସ୍ତ୍ରପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନାନୁସାରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଭୈରବ 
କୁହାଯାଇଥୁଲା ବେଳେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଭୈରବୀ କୁହାଯାଇଛି। ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି ଯେ ରାଜଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ପୂଜା ଆରାଧନା ନୀତି ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥଲା | ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ପୂଜା ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ତନ୍ତ୍ର ପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବିଧ, ନ୍ଯାସ, ଷଡ଼ଙ୍ଗ ନ୍ଯାସ, କେଶବାଦି ନ୍ୟଯାସ, ମାତୃକା ନ୍ଯାସ 
ଇତ୍ୟାଦି ଏବଂ ଷଟଚକ୍ର ଭେଦ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି। ପରଶୁରାମ 
କଳସୂତ୍ର ଏବଂ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ପୂଜାପଦ୍ଧତି ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ- ବୈଦିକ, 
ତାନ୍ତିକ ଓ ମିଶ୍ର ପଦ୍ଧତି ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଚଳିତ ହୋଇଆସୁଅଛି। ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
' ପଞ୍ଚମକାର” ପୂଜା ବିଶେଷ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟପୁଣ୍ଡ ମନେହୁଏ। ପରିବା ସହିତ ହେଙ୍ଗୁ 
ମିଶାଇବା, ମାଛ ପରିବର୍ରେ ମାଂସ ଏବଂ ଅଦାପାଚେଡ଼ି ଆକାରରେ, ମଦ୍ୟକୂ ତମ୍ବା 
ପାତ୍ରରେ ପଇଡ଼ ଜଳ ସହିତ ମିଶାଇ ବିଧ ପାଳନ କରିବାର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । 
ମୈଥୁନ ସହିତ ଦେବଦାସୀଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ଏବଂ ଚିନି ଓ ଅପରାଜିତା ଫୁଲ ଅର୍ପଣ 
କରାଯାଏ । ବିମଳାଙ୍କ ଦୁର୍ଗା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁବାରୁ ମହାସପ୍ତମୀ ଦିନଠାରୁ 
ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାଛ ଏବଂ ମହାଷ୍ଟମୀ ତିଥ୍‌ରେ ପଶୁବଳି ଦବା ବିଧାନ ଚଳି ଆସୁଛି। 
(ଓଡ଼ିଶାର ତନ୍ତ ସଂସ୍କୃତି - ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ) ! 

ଅବିଭକ୍ତ କଟକ ଜିଲ୍ଲାର ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ଯକା ତନ୍ତ୍ରପୀଠରେ ପୂର୍ଣ। ତନ୍ତ୍ର ପୂଜା 
ପାଇଁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଦିନେ ପ୍ରସିଵି ଲାଭ କରିଥଲା। ପୀଠଗୁଡ଼ିକ ଅଧଷ୍ଠାନ ଭାବେ 
ପରିଚିତ । ସାଧକ ସାଧନା କରି ସିଵି ଲାଭ କରୁଥିବା ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ଭାବେ 
ପରିଚିତ | ଶାସ୍ତାନୁସାରେ ଦକ୍ଷଯଜ୍ଞରେ ଝାସ ଦେଇଥୁବା ସତୀଙ୍କ ମୃତ ଦେହକୁ ଧରି 
ଶିବ ସମଗ୍ର ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ର ଭ୍ରମଣ କରିଥଲେ। ଯେଉଁ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ସତୀଙ୍କ ଅଙ୍ଗ 
ପଡ଼ିଥଲା ସେସଚୁ ସ୍ଥାନ ଶକ୍ତିପୀଠ ଭାବେ ଖ୍ଯାତିଲାଭ କରିଛି। ବୌବଦ୍ଧମାନଙ୍କ 
ସହଜଜାନ ଗ୍ରନ୍ଧରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ “ପୀଠ ହେଲା ମୈଥୁନ ସ୍ଥାନ'- ଯେଉଁଠାରେ 
ବଜ୍ସ୍ଵତ୍‌ ପ୍ରାଜ୍ଞାପାରମିତା ଓ ମଞ୍ଶ୍ରୀ ଆଦି ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମୈଥୁନରତ 
ହୋଇ ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । ତନ୍ତ୍ତର ଚାରି ପ୍ରକାର ଉପାସନା ପଦ୍ଧତି ଅଛି। 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ବିଦ୍ଯା, କ୍ରିୟୟ ଯୋଗ ଓ ଚର୍ଯ୍ୟା। ତନ୍ତ୍ରରେ ଜୀବାତ୍କାର 
ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ସହିତ ଏକାତ୍କାନୁଭୂତି ପାଇଁ ବୀଜ ମନ୍ତ୍ର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । ସ୍ବା୍ର 
ଉପାସନାରେ ପାଞ୍ଚପ୍ରକାର କ୍ରିୟା ଅଛି-ମନ୍ତ୍ରଜକପ, ହୋମ, ତର୍ପଣ, ଅଭିଷେକ ଏବଂ 
ବ୍ରାହୁଣ ଭୋଜନ। ଉଭୟ ତନ୍ତ୍ର ଓ ସ୍କାର୍ର ଉପାସନାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭୋଜନର 
ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ। ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ଯକାର ଶତାଧୂକ ଗ୍ରାମରେ ଶକ୍ତି ପୂଜା ପୀଠ ରହିଛି। 
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ତନ୍ତ୍ର ୮୭ 


ଏଥ୍ୁରୁ ଏସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଏବେ ବି ନିତ୍ଯପଫୂଜା ଓ ଦଶହରା ବା ବାସନ୍ତୀ ପୂଜା 
ସମାରୋହର ସହିତ ପାଳନ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ତନ୍ତସାଧକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅନେକ 
କମିଛି। ଯେଉଁମାନେ ଅଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ଅଧେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର 
ସାଧକଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟମାନେ କେବଳ କର୍ମକାଣ୍ରିଆଙ୍କ ପରି କାମଚଳା ଲୋକ। 
ପ୍ରାଚୀ ମାହାତ୍ୁରେ ଥିବା ଶକ୍ତିଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ସାରସ୍ଵତ ସିଵିିର ପରିଚୟ ଦିଏ। 
ନିମଗ୍ନା ପୁଳିନେ ରମ୍ୟ ପ୍ରମାଦ ରୂପଧାରିଣୀ | 
ଉତଙଫୁଲ୍ଲ ପଦ୍ଧବଦନା ନୀଳେନ୍ଦ୍ରୀ ବର ଲୋଚନା ॥ 
ଦୁର୍ବହ ଶ୍ରୋଣୀବକ୍ଷୋଜା ପକ୍ଟବିମ୍ବ ନିଭାଧର। 
ବିଚିତ୍ର କୂସୁମାମୋଦ ସନଂଦ୍ଧ କବରୀଭରା ॥ 
ହାରାନୂପୁର କେୟୂର ବିଚିତ୍ରାମ୍ବର ଭୁଷିତା | 
ବହୁମାଣିକ୍ୟ ଖଚିତ ଗ୍ରୌବେୟକ ଗୁଣୋଜ୍ବାଳା ॥ 
ପୁଂଷୋଜିଳ କଳୋଳାପ କାଞ୍ଚୀଦମ ବିଭୂଷିତା। 
ସୁରୂପା ଚାରୁସର୍ବାଙ୍ଗୀ ଶୀଳଧର୍ମ ଗୁଣୈଯୁତା ॥ 
ଆସ୍ତେ ସା ଯୋଗିନୀ ଦିବ୍ୟ ଭୂତବେତାଳ ସେବିତ ॥ 
ତନ୍ତ୍ର ସାଧନାର ଅଂଶ ଭାବରେ ମୁଦ୍ରା ଓ ମୈଥୁନର ଗୁରୁତ୍ଵ ସମ୍ପର୍କରେ ପୂର୍ବରୁ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। ଏଇସବୁ ଭାବନାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି କାମକଳା ଉପରେ। 
ଚଉରାଶୀର ବାରାହୀ ମନ୍ଦିର ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୀଠ। ମନ୍ଦିର କଳା କେବଳ 
ନୁହେଁ ମୂର୍ରି ମଧ୍ଯ ତାନ୍ତିକ ଦେବୀ, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଜୀବନ୍ତ ଓ ଭୟଙ୍କର | ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ର ବହୁ 
ମାତୃକାଗଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିବେଷ୍ଠିତା, ବହୁ ପ୍ରକାର କାମକଳାର (୮୪ କାମକଳା)ର 
ଚିତ୍ରମାନ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ର ବିମଣ୍ଡିତ କରିଛି। ବାରାହୀଙ୍କର ପଞ୍ଚମକାର ପୂଜାର ସଙ୍କେତ 
ସେ ନିଜେ ବହନ କରୁଛନ୍ତି । ବାରାହୀଙ୍କ ଦୂଇଟି ହାତରେ ମସ୍ସ୍ୟ ଓ ମଦ୍ୟପତ୍ର ରହିଛି। 
ଏ ବାରାହୀଙ୍କ ମାତୃକା ମଧ୍ଯ ନାହାନ୍ତି। (ପୁାଚୀ ଉପତ୍ୟକାର ତନ୍ତ୍ରପୀଠ-ଓଡ଼ିଶାର ତନ୍ତ୍ର 
ସଂସ୍କୃତି) 
ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ଯକାରେ କେବଳ ହିନ୍ଦୁତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ପାଇଁ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ 
ଉପାସନାର ବ୍ଯାପକ କ୍ଷେତ୍ର ନଥୁଲା, ସପ୍ତମ ଓ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବୌଦ୍ଧତନ୍ତର 
ଉପାସନା କ୍ଷେତ୍ର ମଧ୍ୟ ରହିଥୁଲା। ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ଯକାର ଉତ୍ତରରେ ଯାଜପୁରର 
ବିରଜାଙ୍କ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣରେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ବିମଳାଙ୍କ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ। ତନ୍ତ୍ରାଚାର 
ଅନୁସାରେ ତନ୍ରପୀଠର ରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ଅଷ୍ଟ ଶକ୍ତି ଓ ଅଷ୍ଟ ରୁଦ୍ର ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ। 
ଏହି କାରଣରୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ଅଷ୍ଟଶକ୍ତି ରୁପେ ବଟମୂଳ ଅଗ୍ନିକୋଣରେ ମଙ୍ଗଳା, 
ପଶ୍ଚିମରେ ବିମଳା, ବାୟୁ କୋଣରେ ସର୍ବମଙ୍ଗଳା, ଉତ୍ତରରେ ଅର୍ଵଯୋଗିନୀ, 
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Cr ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଭତ୍ତ 


ରଶାନରେ କୂତମଚଣ୍ଡୀ, ଦକ୍ଷିଣରେ କାଳରାତ୍ରୀ, ପୂର୍ବରେ ମରୀଚିକା, ନୈରତରେ 
ଚଣ୍ଡରୂପୀ ବିରାଜିତ । ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ସହସ୍ର ନାମ ମଧ୍ଯରେ ବିମଳା ନାମ ଅନ୍ୟତମ | ତାଙ୍କ 
ସହିତ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଦଶମହାବିଦ୍ୟାଙ୍କ ଚିତ୍ରର ଭଗଦର୍ଶିନୀ, ଛାୟାମାୟା କାଳୀ 
ଆଦି ତାନ୍ତିକ ଦେବୀ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି। ତନ୍ତ୍ର ପୁଜାର ବିଧ୍ବ ଅନୁସାରେ ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ଯନ୍ତ୍ର ଉପରେ ବସାଇ ବିଭିନ୍ନ ଉପଚାର ଦ୍ଵାରା ପୂଜାର୍ଚନା କରାଯାଏ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ରତ୍ନ 
ସିଂହାସନରେ ତାରାଯନ୍ତ ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ ଯନ୍ତ୍ର ଓ ଶ୍ୟାମା ଯନ୍ତ୍ର ଖୋଦିତ କରି ତାହା 
ଉପରେ ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ପୁଜା କରାଯାଉଛି! ସୁତରାଂ 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଭାବ ବିଦ୍ଯମାନ। ଆହୁରି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ କାଳଚକ୍ର ଓ 
କାଳତର୍୍‌ଵ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଏ ଦୂଇଟି ତାନ୍ତିକ ଶଦ୍ଦ କୂହାଯାଇଛି ଯେ 
କାଳଚକ୍ର ଅନୁସାରେ ବାର୍ଷିକ ଚକ୍ରର ପରିବର୍ଭନକୁ ଉତ୍ତରାୟନ ଓ ଦକ୍ଷିଣାୟନକୁ 
ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ଭାବେ ପାଳନ କରାଯାଏ | ବିମଳାଙ୍କ ପ୍ରସାଦ ସମର୍ପଣ କରିବା ସମୟରେ 
କୁହାଯାଏ 

କୈବଲ୍ୟ ଭୋଜିନୀ ଦେବୀ ବିମଳେ ବିମଳ ପ୍ରଦେ। 

ଗୁହ୍ଣାତୁ ହରିକୈବଲ୍ୟଂ ସୃଷ୍ଷିସ୍ପିତ୍ୟ ନପ୍ରକାଶିତ | 

ଜା ସମୟରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ଓଢ଼ଣା ପକାଯାଇଥାଏ ଓ 

ନାଜୁଆସି ମଧ୍ଯ ପିନ୍ଧାଯାଇଥାଏ। ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତରେ ଏହି କାରଣରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
*ନୀଳାଦ୍ରୌ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଃ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦକ୍ଷିଣ କାଳିକା।” ରାଜା ପ୍ରତାପ ରୁଦ୍ରଙ୍କ 
ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତନ୍ତସିବ୍ଧ ପରୀକ୍ଷା 
କରାଯାଉଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସମଲେଶ୍ବରୀ, ବଲାଙ୍ଗୀରରେ 
ପାଟଣେଶ୍ଵରୀ, ସୋନପୁରରେ ସୁରେଶ୍ବରୀ, ଭବାନୀପାଟଣାରେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଏବଂ 
ଦକ୍ଷିଣରେ ବ୍ରହ୍ମପୁର ନିକଟରେ ମାଂ ତାରାତାରିଣୀଙ୍କ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ପ୍ରସିଦ୍ଧ। ବିପଦ 
ଆପଦରୁ ମୁକୂଳିବା ସହିତ ସାଂସାରିକ ଜୀବନର ସଂକଟ ଓ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ 
ନିମନ୍ତେ ତନ୍ତ୍ର ପୂଜା ଏବେବି ଗ୍ରାମ ଓ ସହରମାନଙ୍କରେ କରାଯାଏ। ସଂପୁଟ ଚଣ୍ଡୀ 
ଏହାର ଏକ ଅଂଶ ମାତ୍ର। ସାରଳା ମହାଭାରତରେ ଓଡ଼ିଶାର ଦେବୀମାନଙ୍କ 
ନାମୋଲ୍ଲେଖ କରିବା ବେଳେ ମଧ୍ଯ-ପର୍ବରେ ମହାକବି ଲେଖିଛନ୍ତି- 

ଅନନ୍ତା ଗାୟତିରି ଯେ ଅଭୟେ ହିଙ୍ଗୁଳା! 

ପରମ ସାଧବୀ ଦେବୀ ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀ ସାରୋଳା ॥ 

ବହଇ ଗୋପ୍ୟାନେ ବୁଦ୍ଧମାତା ନାମେ ନଦୀ 

ପାତାଳ ଗଣ୍ଡୁକୀରୁ ନେଇ ମହାତୀର୍ଥ ଭେଦି ॥ 

xX x x xX x 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ତନ୍ତ୍ର ୮୯ 


ସେ ପ୍ରସନ୍ନ ହିଙ୍ଗୁଳା ଅଭୟ ପଦ୍ଧପାଦେ 
ଅଦୃଷ୍ଟିକୁ ଦେଖିଲି ମୁଁ ତାହାର ପ୍ରସାଦେ ॥ 
କବି ହିଁ କେବଳ ଅଦୃଷ୍ଟକୁ ଦେଖିପାରେ। ଏଇ ମହାବାକ୍ଯ ଯୁଗେଯୁଗ 
ଶାଶ୍ବତ ସାରସ୍ଵତ କୀର୍ଭି ହୋଇ ରହିଥିବ ଏବଂ କବି ଯେ ଦ୍ରଷ୍ଟା, ସ୍ରଷ୍ଟା ଏଇ ମହିମା 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହେବ। ଜ' 
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କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ସମ୍ପଦି ଓ ବିସ୍ତାର ସହିତ ସାମୁଦ୍ରିକ ବାଣିଜ୍ଯ ଓ 
ସେଥୁପାଇଁ ସମୁଦ୍ର ଯାତ୍ରା ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥୁଲା। ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବ ଏସିଆ ସହିତ 
କଳିଙ୍ଗର ସମ୍ପର୍କ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ରହିଥୂଲା। ଏଥୁରୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ 
କଳିଙ୍ଗାମାନେ କେବଳ ସିଂହଳ, ବର୍ମା ବାଟଦେଇ ଥାଇଲାଣ୍ଡ କାମ୍ୋଡ଼ିଆ, 
ରନ୍ଦୋନେସିଆ ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜ ଏବଂ ଚୀନ ଓ ଜାପାନ ଦେଶକୁ ଯାଉନଥୂଲେ, ପରବର୍ରୀ 
ଗବେଷଣାରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, କଳିଙ୍ଗାମାନେ ମିଶରୀୟ ଓ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ଯତା 
(ମିଶର ଓ ବେବିଲେନ୍‌) ସହିତ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ିତ ଥଲେ | ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଉଭୟ ଦିଗରୁ ସମୁଦ୍ର ପଥରେ ଯାତାୟାତ ରହିଥୂଲା। ଏପରିକି ଆଲେକଜାଣ୍ଡାର 
ସ୍ଥଳପଥରେ ଆସି ସିନ୍ଧୁନଦୀ ପାରିହୋଇ ଭାରତ ଆକ୍ରମଣ କରି ବିପୁଳ ଧନରତ୍ନ 
ଲୁଣ୍ଡନ କରି ସ୍ଵଦେଶକୂ ଫେରିଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତରେ ରହି ଯାଇନଥୁଲେ | କିନୁ 
ଜଳପଥ ଓ ସ୍କୁଳପଥରେ ଯାତାୟାତ କରିବା ବେଳେ ଜଳଦସ୍ୁମାନଙ୍କ ସହିତ 
ମୁକାବିଲା କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼ୁଥିବାରୁ ଯୁଦ୍ଧ କରି ଶତ ନିପାତ କରିବା ଲାଗି 
ରଣକୌଶଳ ମଧ୍ଯ ଆୟତ୍ତ କରିଥଲେ। କଳିଙ୍ଗର ରାଜାମାନେ କେବେ ହେଲେ 
ବିଦେଶରେ ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରି ଉପନିବେଶ ସ୍ଥାପନ କରିନଥୁଲେ | କିନୁ ବ୍ୟବସାୟ ଓ 
ବାଣିଜ୍ୟ ସହିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ମାଧ୍ଯମରେ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆରେ 
ଯେପରି ଅନେକ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ରହିଯାଇଥୁଲେ, ସେହିପରି ସୁମେରୀୟ ଅଞ୍ଚଳରୁ 
ଆସି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଲୋକ କଳିଙ୍ଗରେ ସ୍କାୟୀ ଭାବେ ରହିଯାଇଥିଲେ। ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବିସ୍ତୃତ ତଥ୍ଯ ରହିଛି ଆଶୁତୋଷ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ‘ ମହାଦେବତା” ଓ ‘ଆକା ମା!” 
ବୋଇ!' ପୁସ୍ତକରେ। 

ସମୁଦ୍ର ପଥରେ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଦୂରଦୂରାନ୍ତ ଦେଶକୁ. ଯାଉଥ୍‌ଲେ ବାଣିଜ୍ଯ 
କରିବା ପାଇଁ। ସେହିପରି କଳିଙ୍ଗ ବା ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ଏକ ନଦୀ ମାତୃକା ଦେଶ 
ହୋଇଥିବାରୁ ମହାନଦୀ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନଦୀ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଭୌଗୋଳିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଶତୃମାନଙ୍କ ସହଜ ଆଗମନକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି। 
ମୟୂରଭଞ୍ଜଠାରୁ ମାଲକାନାଗିରି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉତ୍ତର“ପଶ୍ଚିମ-ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳର ଜଙ୍ଗଲ ଓ 
ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯ ଶତୃମାନଙ୍କ ଆଗମନକୁ କେ୍ଲେଶସାଧ୍ଯ କରିଛି। ତଥାପି କଳିଙ୍ଗ, 
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ଉଡ, ଉତ୍କଳ ଓ କୋଶଳର ସାର୍ଥକତାର ମୂଳ ଉତ୍ସ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପାଇଁ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କଲେ ମହାନଦୀ ଯେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ମହିମାମୟ କରିଛି ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳ କୋଶଳ ନାମରେ ପରିଚିତ । ଉତ୍କଳର ପସଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ 
ଭଞ୍ଜ ରାଜାମାନେ ସୂବର୍ଣପୁର (ସୋନପୁର) ଏବଂ ବୌଦ୍ଧ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଶାସନ 
କରୁଥିଲେ । ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଉତ୍କଳ ଖଣ୍ଡକୁ ପଶ୍ଚିମରୁ ମହାନଦୀ ଅବବାହିକା ଦେଇ 
ପୂର୍ବକୁ ଅଗ୍ରଗତି କରିଥିଲେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ। ସୋମବଂଶୀ ରାଜା 
ଜନ୍ମେଜୟଙ୍କ ଅଗ୍ରଗତିରେ ପ୍ରଥମେ ବାଧା ଦେଇଥିଲେ ରଣ ଭଞ୍ଜ । ରଣ ଭଞ୍ଜଙ୍କୁ 
ନିହତ କରିବା ପରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ଜନ୍ମେଜୟ ଉକ୍କଳ ଅଧୂକାର କରିଥଲେ। 
କିନ୍ଧୁ ସେମାନେ ଉଦ୍କଳକୁ ଆସି ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇନଥୂଲେ। କାଳାଚୂରୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା। ଶେଷରେ ଉତ୍କଳ ଖଣ୍ଡର ଉର୍ବର ଓ ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳ 
ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ମହାନଦୀ ବାଟ କଢ଼ାଇ ଆଣିଥଲା। ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର 
ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ରାଜଧାନୀ ଥଲା। ସୋମବଂଶୀ ଶାସକମାନେ ଧର୍ମ ଓ 
ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରିୟ ଥୁଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଯାଜପୁର, ଭୁବନେଶ୍ବର 
ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପୀଠ ଭାବେ ପରିଚିତ ହୋଇଥୂଲେ। ଭୁବନେଶ୍ବର ଠାରେ 
ରାଜାରାଣୀ, ବ୍ରହ୍ନେଶ୍ବର ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣରେ ନୂତନ ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ 
ଉପଯୋଗ କରାଯାଇଥୁଲା। ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲ ଏବଂ ଚଉଷଠି 
ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ସେମାନଙ୍କର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ନୂତନ ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ, କଳା ଓ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟର ପରିଚୟ ଦିଏ। ରଣ ଭଞ୍ଜଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ ଓ ନିହତ କରି ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଜନ୍ମେଜୟ ଉତ୍କଳ ଅଭିମୁଖେ ଆସିଥିଲେ। ୯୫୦ ବେଳକୁ ଭୌମକର 
ଶାସନର ଅନ୍ତ ହୂଅନ୍ତେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ଯଯାତି ଉକ୍କଳ ଅଧ୍ବକାର କଲେ। 
କାଳାଚୂରୀମାନଙ୍କ ବାରମ୍ବାର ଆକ୍ରମଣରୁ ସୋମବଂଶୀମାନେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ପ୍ରତି 
ଅବହେଳା କରି ଉପକୂଳ ଉକ୍କଳକୁ ନିଜର କର୍ମଭୂମି ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କଲେ। 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଯଯାତି ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିଲେ ଅଧ୍ବକ ପରାକ୍ରମୀ 
ଓ ଦୂରଦ୍ରଷ୍ଟା। ତାଙ୍କରି ସମୟରେ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥୂଲା। ଅଭିନବ ଯଯାତି ନଗର ସେ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ। ଯାଜପୁରର 
ଦଶାଶ୍ବମେଧ ଘାଟରେ ରାଜସ୍ବୟ ଯଜ୍ଞ ସମାପ୍ତ କରିଥିଲେ । ରାଜସ୍ବୟ ଯଜ୍ଞ ପାଇଁ ସେ 
କାନ୍ୟକୂବ୍ଧରୁ ଦଶ ହଜାର ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଆଣି ଉତ୍କଳରେ ବସବାସ କରିବା ପାଇଁ 
ସୁଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ | ଏହି କାରଣରୁ କେବଳ ଉତ୍ତର ଭାରତ ଓ ଉକ୍କଳ ମଧ୍ଯରେ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପର୍କ ଯେ ଦୃଢ଼ ହେଲା ତାହା ନୁହେଁ ଧର୍ମାଦି କ୍ରିୟାକର୍ମରେ ଅଧୁକ 
ସଂସ୍କାର କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଲା। ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା, ସାହିତ୍ଯ ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡୀୟ ଧାରା 
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୯୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଭତ୍ସ 


ପ୍ରବାହିତ ହେଲା। ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଶିବଭକ୍ତ ଥିଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ସମୟରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ଅଧୂକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇଥଲା। ଏହି କାରଣରୁ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ତନ୍ତ୍ରସାଧନା ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହେବାରୁ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତସାଧନା 
କ୍ରମଶଃ ଦୁର୍ବଳ ହେଲା। ରାଜାନୂଗ୍ରହ ନ ପାଇ ବୌଦ୍ଧ ତାନ୍ତିକମାନେ ଶକ୍ତିହୀନ 
ହୋଇପଡ଼ିଥଲେ। 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ନାମରେ ପରିଚିତ ଥଲା। ଚୌହାନମାନଙ୍କ 
ଶାସନ କାଳରେ ସମ୍ବଲପୁର ଅଧକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କେନ୍ଦ୍ର ଥଲା | 

ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୈବଧର୍ମର ସୁବର୍ଣ ଯୁଗ କୁହାଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ସେହି ସମୟ ବେଳକୁ ବିଷ୍ଣୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥଲା। 
ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଉଭୟ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମାନ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥୁଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ଧର୍ମୀୟ ବିବିଧତା ସାମାଜିକ ବିଭାଜନର 
କାରଣ ହୋଇନଥଲା। ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମେଗ୍ରାମେ ବର୍ଭମାନ ଦେଖାଯାଉଥିବା 
ହଜାରହଜାର ଶିବ ମନ୍ଦିର ଶୈବ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରଭାବର ଫଳ। 
ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ଏସବୁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇନଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଜନଜୀବନରେ ଶୈବ ଧର୍ମର ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା ଅଧୁକ ଶର୍ରିଶାଳୀ ଥିଲା। ଏହାଛଡ଼ା 
ଶୈବ ଓ ବୈଷ୍ଠବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସହଶୀଳତା, ସହଯୋଗ ଓ ସମନ୍ୟ ଗଢ଼ିଉଠିବାରୁ 
ଧୀରେଧୀରେ ଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ପୀଠରେ ହରିହର ପୂଜା ବା ବିଷ୍ଣୁ ଆରାଧନା ପ୍ରଚଳନ 
ହୋଇଥଲା। ଏବେ ବି ସେହି ପରମ୍ପରା ରହିଛି। ଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ଠାରେ ହରି ଓ ହର 
ଉଭୟଙ୍କୁ ବେଲପତ୍ର ଓ ତୁଳସୀ ଲାଗି କରାହୁଏ। ଶାକ୍ତଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଧର୍ମଧାରା। ସମ୍ବଲପୁର, ଖିଚିଂ, ବିରଜା କ୍ଷେତ୍ର ଭୁବନେଶ୍ବର, 
ବାଙ୍କୀ, ପୁରୀ, ନାରାୟଣୀ, ଉଗ୍ରତାରା, ବ୍ରହୁପୁର ନିକଟସ୍ଥ ତାରାତାରିଣୀ, ବାଣପୁରର 
ଭଗବତୀ ଏବଂ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଥିବା ଅସଂଖ୍ଯ ଦେବୀପୀଠ ଶକ୍ତି ସାଧନାର କେନ୍ଦ୍ର 
ଭାବେ ଗଢ଼ିଉଠିଛି। ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ଅଧୁକ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ପରବର୍ଗୀ କାଳରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଶୈବ ସହିତ 
ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ଭାଜାନୁଗ୍ରହରୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁଲା | ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବକୁ 
ଏଡ଼ି ନ ପାରି ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଇଷ୍ଟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ନେଇଥୁଲେ। ସେତେବେଳକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରସିଦ୍ଧି ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁଲା 
ଏବଂ ବଡ଼ଦେଉଳ ଓ ତିନି ଠାକୂରଙ୍କ ମାହାତ୍୍ୁ ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା। 
ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଶାକ୍ତପନ୍ଛୀମାନଙ୍କ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଥିଲେ ଯାଜପୁରର 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ମା' ବିରଜା। ଯାଜପୁରରେ ମାତୃଶକ୍ତି ପୁଜାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ କେତେ 
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ସୋମବଂଶୀଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ ୯୩ 


ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଓ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥଲା ବିରଜା କ୍ଷେତ୍ରରୁ ମିଳିଥିବା ଅତିକାୟ ମାତୃକା ମୂର୍ରିରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଏହି ପ୍ରଥା ଅନୁସାରେ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ନିର୍ମିତ 
ହୋଇଥଲା ଭୌମକର ଯୁଗର ବୈତାଳ ମନ୍ଦିର। ଦେବୀ ଦୂର୍ଟାଙ୍କ ସାଧନା ସହିତ 
ଚାମୁଣ୍ଡା ଓ ମାତୃକାମାନେ ଦେବୀ ସାଧନା ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଏବଂ ମାତୃଶକ୍ତିର ରହସ୍ୟମୟ 
ଆରାଧନା ସହିତ ଜଡ଼ିତ । ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ଉଭୟ ବୈତାଳ ଓ ଶିଖରେଶ୍ବର ମନ୍ଦିରରେ 
ନରମୁଣ୍ଡମାଳିନୀ ରକ୍ତପାନ କରୁଥିବା ଚାମୁଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଏ। ସମସ୍ତ ମାତୃକାଙ୍କ 
ପାଖରେ ଶିଶୁ ଥିବାବେଳେ ଚାମୁଣ୍ଡାଙ୍କ ପାଖରେ ନଥାଏ। ବାୟୁ ପୁରାଣ ଓ କପିଳ 
ସଂହିତାରେ ବିରଜା କ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରଶସ୍ତି ରହିଛି। ଦେବୀ ଓ ଚାମୁଣ୍ଡା ମୂର୍ରି କେଉଁଠାରେ 
ଚତୁର୍ଭୁଜା ତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠାରେ ଅଷ୍ଟଭୁଜା ବା ଦଶଭୁଜା 

ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ ଶୈବଧର୍ମର ଉପାସକ ଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଧୀରେ ଧୀରେ 
ସେମାନେ କିପରି ବିଷ ଭକ୍ତରେ ପରିଣତ ହେଲେ ଏହାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରସାର । ଅନନ୍ତ ବର୍ମନ ଚୋଳଗଙ୍ଗ 
ମୁଖଲିଙ୍ଗମ୍‌ରୁ ରାଜତ୍ଵ କରୁଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜକୁ ପରମମାହେଶ୍ବର ଭାବେ ଅଭିହିତ 
କରୁଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ପରେ ନିଜକୁ ପରମ ବୈଷ୍ଣବ ଭାବେ ପ୍ରତିପାଦନ କରି ସବୁ 
ସମ୍ପଦାୟର ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ଵାସୀମାନଙ୍କ ପ୍ରିୟଭାଜନ ହୋଇଥଲେ। ଭୌମକର, ସୋମବଂଶୀ 
ଏବଂ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵକାଳରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନା 
ଅବ୍ୟାହତ ରହିଥଲା ଏବଂ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଧାରାରେ ଉପାସନା ସତ୍ତ୍ଵେ ରାଜାମାନେ 
ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ କରିବା ପାଇଁ ଲୋକଙ୍କୁ ବାଧ୍ୟ କରିନଥିଲେ । କାଁ ଭା କେଉଁଠି ବୌଦ୍ଧ ଓ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ଘଟିଥାଇପାରେ, କିନୁ ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ସହନଶୀଳତା ଓ 
ସହଯୋଗରୁ ସମସ୍ତ ସମ୍ପଦାୟର ପ୍ରଜା ନିର୍ବିଗ୍ଵରେ ନିଜ ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ପୂଜାର୍ଚନା 
କରୁଥିଲେ | ହିନ୍ଦୁତନ୍ତତର ପ୍ରଭାବ ବଢ଼ିବା ପରେ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବ ହ୍ରାସ ପାଇଥୁଲା। 
ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିରେ ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଥିବା ସର୍ବଧର୍ମ 
ସମନ୍ଟୟ ଭାବନା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥଲା ଏବଂ ପ୍ରଥା ଓ 
ପରମ୍ପରା ନାମରେ ନୂତନ ମତବାଦକୁ ମଧ୍ୟ ଲୋକେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଉଥୁଲେ। 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ଏବଂ ଶ୍ରକ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ରହଣି କାଳରେ 
ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ ପନ୍ା ନିର୍ଣୟ କରାଯାଉଥଲା ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠତୃ ପ୍ରମାଣ କରିବାର ସୁଯୋଗ 
ଥିଲା। ଏହି କାରଣରୁ ଯେଉଁ ଧାରା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିବେଚିତ ହେଉଥଲା ତାହାହିଁ ଗ୍ରହଣୀୟ 
ହୋଇଥଲା। ଏବଂ ` ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଧାରି ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଟୟ ଘଟି ଓଡ଼ିଶାର ଜାତୀୟ 
ଜୀବନରେ ସମନ୍ଟୟ, ସହଯୋଗ ଓ ସହନଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥୁଲା। ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ପରିପୁଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥିଲା। 
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୯୪ 


ଅନାଦି ଅନନ୍ତ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 


ଓଡ଼ିଆ ଚେତନାରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କେବେ ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା ତାହା ଏବେବି 
ଅସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରଥମ ସ୍ତୁରଣ ଠାରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ଆହୁରି 
ପ୍ରାଚୀନ, ଅନାଦି ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଏହା ସମସ୍ତେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ି। ସମୟର 
ବିବର୍ଗନରେ ମଣିଷ କେବେ ଏ ପୂଥବୀରେ ପ୍ରଥମ ପାଦ ରଖିଲା ତାହା କେବଳ 
ଗବେଷଣାର ବିଷୟ ହୋଇ ରହିଛି। କାରଣ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ନିର୍ୟ କରାଯାଇନାହିଁ। ଲିଖିତ ଇତିହାସର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଲଶ୍ଵର 
ଚେତନା ଧରାଧାମରେ ଅବତରଣ କରିଥୁବା ଅନୁମାନର ବିଷୟ । କିନୁ ତାଙ୍କର 
ଅନେକ ନାମ ମଧ୍ଯରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ଗୋଟିଏ ଏହା ଗବେଷକମାନଙ୍କ ମତରେ 
ପଞ୍ଚମ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ ଅଟେ | ତଥାପି ସେ ଏତେ ଅବୋଧ୍ୟ ଏବଂ ରହସ୍ୟମୟ ଯେ ଏ 
ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଗୁଣୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ସମୟର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଅନ୍ଧର ହାତୀ ଦେଖିବା ପରି ମନେ ହୁଏ। 
ସୁତରାଂ ସେ ଯେ ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ ରହସ୍ୟମୟ ଏବଂ ପରମ ବିସ୍ମୟ ଏତିକି କେବଳ 
କୂହାଯାଇପାରେ। ଏହାସରତ୍ତ୍ଵେ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ଓଡ଼ିଆକୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଏପରି 
ପ୍ରଭାବିତ, ସଂଜୀବିତ ଓ ଅନୂପ୍ରେରିତ କରିରଖିଛି ଯେ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅବୋଧ ଓ ରହସ୍ୟମୟ ହୋଇରହିଛନ୍ତି। ସୁତରାଂ ବର୍ଭମାନ 
ଆମେ ଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ନାମରେ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଆବିର୍ଭାବ ହେବା ଦିନୂ ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନକୁ ତନ୍ମୟ ଓ ମନ୍ଲୟ 
କରିଆସିଛନ୍ି। ସେ ବିଷୟରେ ଅଧ୍ବକ ତଥ୍ଯ ନିଖୋଜ | ଆଗମ, ଶାସ୍ତ ଓ ପୁରାଣ, 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରା, ଲୋକକଥା ମାଧ୍ଯମରେ କିପରି ସର୍ବମୟ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଓ ଜାତୀୟତାକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଓ ଅନୁପ୍ରେରିତ କରି ଆସୁଛନ୍ତି ତାହା ହିଁ 
ଏଇ କ୍ରମରେ ଲେଖିବାର ଦୁଃସାହସ କରିଛି । 

ଆଦିକାଳରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଶ୍ଵର ମାନବ ଜାତିର ଚେତନାରେ ଯେପରି ଅଖଣ୍ଡ 
ଲୀଳା କରି ଆସୁଛନ୍ତି ସେ ବିଷୟରେ କହିବା ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ 
ଆବିର୍ଭାବ ଏବଂ ତା ପରବର୍ରଗୀ ବିଷୟ ଲେଖିବା ଆଗରୁ ଠିକେ ଠିକେ ତାଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟରୁ କିଞ୍ଚତ ଆଭାସ ଦେଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା, ସଂସ୍କୃତି 
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ଅନାଦି ଅନନ୍ତ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଅ ୯୫ 


ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଓଡ଼ିଆ ଚେତନା ଓ ଜାତୀୟତାର ବିକାଶ କିପରି 
ହୋଇଛି ଏ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି। ବେଦଶାସ୍ତ୍ ଓ ପୁରାଣ 
ଏବଂ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଇତିହାସ ମାଧ୍ୟମରେ ଯେଉଁ ତଥ୍ୟ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଛି ସେଥୁରୁ 
ହୃଦ୍‌ବୋଧ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉଛି ଯେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଦେଶକାଳ ପାତ୍ରର ଉର୍ଚ୍ବରେ। 
ତଥାପି ତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା କରି ମହାକାଳର ସ୍ରୋତରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି କିପରି ଭାସି ଆସିଛି 
ତାହା ମନକୁ ଉନ୍ମଖ କରିବା ମାତ୍ରେ ମନକୁ ଆସୁଛି। ବେଦରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ବା 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କର ଉଲ୍ଲେଖ ନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ କେତେକ ଆଭାସ ରହିଛି 
ସେଥୁରେ | 
ଆଦ୍ୈ୍ୟୈ ଯଦଦାରୁ ପ୍ଲବତେ ସିନ୍ଧୋଃ ପାରେ ଅପୁରୁଷମ 
ତଦାରଭସ୍ବ ଦୁର୍ଦାନୋ ତେନ ଯାହି ପରଂସ୍ଥଳମ୍‌। 
(ତୈତିରୀୟ ୧ ୦ ମଣ୍ଡଳ) 
ଏହାର ଭାବାର୍ଥ ହେଉଛି ବର୍ଭମାନ ସମୁଦ୍ରରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନାମକ 
ଦେବତା ଶରୀର ଜଳ ଉପରେ ଭାସୁଛି । ନିର୍ମାଣ ରହିତ ଯୋଗୁ ସେ ଅପୁରୁଷ। ଏଇ 
ଦାରୁମୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିବା ଲୋକ ବୈଷ୍ଣବ ଲୋକକୁ ଗମନ କରନ୍ତି। 
ଅଥର୍ବ ବେଦରେ ଆଉ ଏକ ଶ୍ଲୋକ ଥୁବା ଜଣାଯାଏ। 
ଆଦୌ ଯଦ୍ଦାରୁ ପ୍ଲବତେ ସିନ୍ଧୋର୍ମଦଧ୍ଯେ ଅପୁରୁଷମ 
ତଦଲଭସ୍ବ ଦୁର୍ଦାନୋ ତେନ ୟାହି ପରଂସ୍ଥଳମ୍‌ । ( ୧୧) 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଓ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରାଚୀନତା ସମ୍ପର୍କରେ ମତବ୍ଯଭ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଯାଇ ଉପରୋକ୍ତ ଦାରୁକୁ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତ ଗୀତାର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଯୋଗରେ ଉଲ୍ଲିଖିତ 
ଅଶ୍ବଳ୍ଥ ବୃକ୍ଷ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଶ୍ରୀ ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ ଦାଶ “ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ 
ଜଗନ୍ନାଥ ତତ୍ତ୍‌' ପୁସ୍ତକରେ କ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରାଚୀନତା ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ମତ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି ଯେ, “ ' ଅଶଵଢ୍ଥ ବୃକ୍ଷର ମୂଳ ଉର୍ବ୍ବରେ ଏବଂ ଶାଖାଗୁଡ଼ିକ ନିମ୍ନରେ ରହିଛି। 
ସେହି ମୂଳ ହିଁ ଶୁଭ୍ର ଜ୍ୟୋତି । ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ସେହି ଅବିନାଶୀ। ଏଥୁରେ ସକଳ 
ଲୋକ ଆଶ୍ରିତ ରହିଅଛି। ତାହାକୁ କେହି ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିନାଶ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ନଚିକେତାର ଜିଜ୍ଞାସିତ ଆତ୍ସା।” ତୈତିରୀୟ 
ଉପନିଷଦରେ ପୁଣି କୁହାଯାଇଛି “ଅହଂ ବୃକ୍ଷସ୍ୟ ରେଶବ। କୀର୍ରଃ ପ୍ୂଷ୍ଠଂ 
ଗିରେରିବେ।' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ସଂସାର ¬ ବୃକ୍ଷର ଛେଦନ କରରା।' ତର୍‌ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପାଦନ 
ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ତାହାର ସମୁଛେଦ କରେ | ଲେଖକ ପୁଣି ଏଇ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅଥର୍ବ ବେଦର 
ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଉକ୍ତିର ଅର୍ଥ କରି ଲେଖିଛନ୍ି- ' ସାଗର ଭିତରେ ଏଇ ଯେଉଁ ଦାରୁ ରହିଛି 
ଏହାର କେହି ଅଧୁପତି ନାହିଁ। ଏଥିରୁ ସଷଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ ସମୁଦ୍ରରେ ଭାସୁଥୁବା କାଷ୍ଠ 
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୯୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ଖଣ୍ଡ ସ୍ଵାଧୀନ, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର, ନିଜେ ନିଜର ଅଧ୍ୂପତି। ଏହାହିଁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଗୁଣ। ଅତଏବ ଏ 
କାଷ୍ଠ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ ଏହା ହିଁ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ । ଏଇ ଦାରୁବ୍ରହମଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ପ୍ରବଳ ପ୍ରତାପୀ 
ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ରାଜ୍ଯ ଅଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ବିହୁନେ ସୁଖ ସମ୍ପଦ୍ଧିର ସ୍ଥଳ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
କରାଯାଇଛି | 
‘କୁହାଯାଏ ଯେ ମହୋଦଧବ କୂଳରେ ପୂର୍ବେ ଇନ୍ଦ୍ର ପୂଜା ପାଉଥିଲେ ଏବଂ 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ୁ ପୁଷ୍ଠରିଣୀରେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଓ ମୁର୍ଭି ଥଲା । ଏବେ ତାହା ଆଉ ଦୃଶ୍ଯ 
ହେଉନାହିଁ। ପୁରୀ ଯମଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ର ଥଲା। ଲୋକକ୍ଷୟ ଆଶଙ୍କା କରି ଯମଙ୍କ କର୍ଚ୍ତତ୍ବ 
କ୍ଷୟ କରାଯାଇଥୂଲା। ଯମେଶ୍ବର ମହାଦେବଙ୍କ ନାମ ସହିତ ଯମଙ୍କ ନାମ 
ଯୋଡ଼ାଯାଇଥବାରୁ ଯମେଶ୍ଵର ଶିବ ଯମ ପୂଜିତ ଭଶ୍ଵର ବୋଲି କୁହାଯାଏ। 
ମହାଦେବ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରର ଅନ୍ୟତମ କ୍ଷେତ୍ରପାଳ | ଏହିସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁରୀ ଯେ 
ପୁରୁଷୋରମ କ୍ଷେତ୍ର ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | ଦାରୁରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମ ସମୁଦ୍ରରେ ଭାସୁଥିବା 
ଅଧ୍ୂପତି ବିହୀନ ଦାରୁ ରୂପେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଏଇ ଦାରୁ ବ୍ଯବହାର 
କରି ଚତୁର୍ବାମୁର୍ଭ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥଲା। ତେଣୁ ଦାରୁରୂପୀ ଦେବତା ହିଁ ଜଗନ୍ନାଥ, 
ପରବବ୍ରହ୍ମ। 
ସେହିପରି ବେଦ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଶ୍ଲୋକର ଅନୁରୂପ ଏକ ବାକ୍ୟ ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ 
(ଉକୁଳଖଣ୍ଡ) ରେ ରହିଛି, ତାହା ଏହିପରି - 
ଅହୋ ତବାୟଂ ଖଳୁ ଭାଗ୍ଯରାଶି-ର୍ଯେନା ବିରାସୀଭୂତି ଦାରୁମୂରିଃ 
ଯସ୍ୟାପୁପାସ୍ତିଂ ଶୁତିରାହ ମୁକ୍ତିପ୍ରଦାନ ମାତ୍ୃ୍ଞ ବିମୋହିତାନାମ୍‌ 
ଯ (ସ) ଏଷ ପୁବତେ ଦାରୁ ସିନ୍ଧୁପାରେ ହ୍ୟ ପୈୌରୁଷମ୍‌ 
ତପୁପାସ୍ୟ ଦୂରାରାଧ୍ୟଂ ମୁର୍ତିଂ ଯାତି ସୁଦୁର୍ଲଭାମ୍‌। ( ୧୬) 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ହେ ନରପତି ତୂମର ଭାଗ୍ୟ ରାଶି ଅତି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ। 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ ଦାରୁମୁର୍ଭି ଧାରଣକରି ଜଗତରେ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥୁଲେ। 
ବେଦରେ (ଶୁତି) ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହାଙ୍କୁ ଉପାସନା କଲେ ଆତୁଜ୍ଞାନ 
ବିମୋହିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟ ମୋକ୍ଷଲାଭ ହୁଏ । ଶ୍ରୁତି ବର୍ଣ୍ଣିତ ଏଇ ଅପୁରୁଷେୟ 
ଦାରୁ ସମୁଦ୍ର ତୀରରେ ଭାସମାନ । ଏ ଦୂରାରାଧ୍ୟ ଏହାକୁ ଉପାସନା କଲେ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଦୁର୍ଲଭ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। (ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ତତ୍ତ୍‌ ¬ ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ ଦାଶ) 
ବୋଦାନ୍ତରେ ମଧ୍ୟ ନାରଦ ଏ ବିଷୟରେ କହିଥୁବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି। ନାରଦ 
ଦାରୁମୁର୍ଭିଙ୍କ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି - 
ବ୍ରହ୍ଜ୍ଞାନ ନିଧ୍ବଃସାକ୍ଷାତୁ ନାରଦ ପ୍ରତ୍ୟୁବାଚ ତମ୍‌ | 
ନହି ବେଦାନ୍ତବଚସଃ ପରସ୍ଯାଜ୍ଞାନମସ୍ୟ ତୈ ॥ (୧୭) 
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ଅନାଦି ଅନନ୍ତ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ୯୭ 


ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌ ନାରଦ କହିଲେ ଏଇ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବେଦାନ୍ତ ରାଜ୍ୟରେ ଅଜ୍ଞାତ 
ନୁହଁନ୍ତି ଏବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବିଷୁଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବେଦବହିର୍ଭୂତ ନୂହଁ। ସେଥୁପାଇଁ 
ଲେଖକ ଏଇ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହୋଇଛନ୍ତି ଯେ ଦାରୁରୂପୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଥିଲା। ସେତେବେଳର ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ଗ ନା ଏବର ଭାରତ ଛାଡ଼ି 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଦେଶରେ ଦାରୁ ଆରାଧନାର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ। ଦାରୁ କିପରି ବ୍ରହ୍ମରେ 
ପରିଣତ ହେଲେ ତାହା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ବିଷୟ । ସ୍ପନ୍ଦ ପୁରାଣରେ ଏ 
ବିଷୟରେ ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ଦିଆଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପୁରାଣ ଯୁଗରେ ଅତିକଥନ ବା 
ପ୍ରକ୍ଷେପ ଥବା ପରମ୍ପରାରେ ପଡ଼ିଯାଇଥ୍‌ବାରୁ ନିର୍ଣ୍ଣୟାତ୍ଵକ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ଉପନୀତ ହେବା କଷ୍ଟକର | କିନୁ ଏହା ସର୍ବେ କୃହାଯାଇପାରେ ଯେ ଇଶ୍ଵର ମଣିଷର 
ଚେତନାରେ ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା କାଳରୁ ସେ ତାଙ୍କୁ ଆରାଧ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ 
କରିଆସିଛି ଏବଂ ବେଦବେଦାନ୍ତ ପୁରାଣ ସର୍ବତ୍ର ସେଇ ବିଶ୍ଵାସର ବିଭୂତି ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳୁଛି। ସ୍କନ୍ଧ ପୁରାଣକୁ ଆଧାର କରି ଦାରୁବ୍ରହମଙ୍କୁ ପୁରୁଷୋରମ ଭାବେ ଆରାଧନା 
କରିବାରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ନାହିଁ। କାରଣ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧି କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ହିଁ 
ନିର୍ଭର କରେ। ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି “ ବିଶ୍ଵାସେ ମିଳଇ ହରି।' 
ନାରଦଙ୍କ ବାକ୍ୟ ଅନୁସାରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବେଦାନ୍ତ ବାକ୍ୟରେ ଅଞ୍ଚାତ 
ନୁହଁନି ଏବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବେଦ ବହିର୍ଦୁତ ନୁହେଁ। ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣ 
ଅନୁସାରେ ବିଷ୍ଣୁ ଦାରୁରୂପରେ ଶଙ୍ଖ ଚକ୍ର ଥିବା ବୃକ୍ଷରେ ଆବିର୍ଦୃତ ହୋଇଛନ୍ତି - 
ଦେବୋ ଦଷ୍ଟୋ ମହାବୃକ୍ଷ ସ୍ତଟଭୂମେ ମହୋଦଧେଃ 
ପ୍ରବିଷ୍ଟାଗ୍ରସମୁଦ୍ରନଃ କଲ୍ଲୋଳପୁବ-ମୂଳକଃ 
ମଞ୍ଚସ୍ଥ ବର୍ଣ୍ଣଃ ସର୍ବତ୍ର ଶଙ୍ଗ-ଚକ୍ରାଙ୍ଗ ପାବନଃ 
ସ୍ମାନବେଶ୍ଵ ସର୍ବ ସମୀପେଦ୍ଧସୌ ଦୃଷ୍ଟୋସ୍ମାଭିଃ ପରୋଦଭୁତଃ ॥ 
(ସାନ୍ଦ ପୁରାଣ ୧୮ ଅଧ୍ୟାୟ ) 
ଠାକୁରଙ୍କର ନବକଳେବର ସମୟରେ ନିମ ଗଛ ଚୟନ କଲାବେଳେ 
ବକ୍ଷରେ ଶଙ୍ଖ ଚକ୍ର ଚିହ୍ନ ବିଦ୍ୟମାନ ଥିଲେ ସେଇ ଦାରୁ ଆଣି ଚତୁର୍ବା ମୂରି ନିର୍ମାଣ 
କରାଯାଏ । ରହସ୍ଯ ଏଇ ଯେ ଯାହାଙ୍କ ଇଚଛାରୁ ଏଇ ଜଗତ ଓ ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ଆଞ୍ଞାରୁ ଯୋଗମାୟା ସେମାନଙ୍କୁ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ କରି 
ସଂସାର ଲୀଳାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇଛନ୍ତି ସେଇ ପରମେଶ୍ବର ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଏକ ଲୀଳା ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ସବୁଠାରୁ ନିରାପଦ ହେବ। କାରଣ ସ୍ଯନ୍ଦପୁରାଣ 
ପରି ମସ୍ସ୍ୟପୁରାଣ, ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, ରୁଦ୍ରଯାମଳ ଇତ୍ଯାଦି ପୁରାଣରେ ମଧ୍ଯ 
ବିଶ୍ଵାସ ଦୃଢ଼ କଲାପରି ଅନେକ ଉପାଦାନ ରହିଛି। ରୁଦ୍ରଯାମଳ (ତନ୍ତ) ଗ୍ରନ୍ଧରେ 
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୯୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


' ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ ଥବା ଦେଖାଯାଏ। ଏହାପରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରମ ଭକ୍ତ 
ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ ରଚିତ ' ଜ୍ଞାନସିବି” ଗ୍ରଚ୍ନରେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି 
ଓ ସେ ଯେ ବୁଦ୍ଧ ଏହା କୁହାଯାଇଛି। ଏଥ୍‌ରୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ “ଜଗନ୍ନାଥ! 
ନାମ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଆରାଧନା ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ପଞ୍ଚମ ବା ଷଷ୍ଠ ଶତାହରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା | 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନାମ ଏହାଠାରୁ ଅଧକ ପ୍ରାଚୀନ । 


ମହାପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବୈଦିକ ବିରାଟ ପୁରୁଷ 
ଏବଂ ପୁରୁଷସୂକ୍ତ ରହସ୍ୟରେ ସେ ଆଦି-ଶେଷ-ସନାତନ 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ବେଦବର୍ଣ୍ଣିତ ବିରାଟ ପୁରୁଷ। ବେଦରେ ବିରାଟ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ତଥ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି। ସେହି ତଥ୍ଯ ଅନୁସାରେ 
ବିଚାର କଲେ ବିରାଟ ପୁରୁଷ ହିଁ ହେଉଛରଚ୍ତି ଶ୍ରୀଗଜନ୍ନାଥ। ବାଜସନେୟ ସଂହିତାରେ 
ଯେଉଁ ମନ୍ତ୍ରରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଫୁଲ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଏ ତାହା ପୁରୁଷସ୍ପକ୍ତର 
ଅଂଶବିଶେଷ । ସେହି ସୂକ୍ତରେ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ବିରାଟ ପୁରୁଷ ଭାବରେ ସମ୍ବୋଧନ 
ଜରାଯାଇଛି। ସେଥ୍‌ରେ ଆହୂରି ମଧ୍ୟ ଅଛି ଯେ, ଜଗତକୁ ନିଜର ଅଧୀନ କରିଥୁବା 
ପରମାତ୍ସା ହେଉଛଚ୍ତି ସେ ନିଜେ। ସୂଚନା ଯୋଗ୍ୟ ଯେ, ପୁରୁଷସୂକୁ ହେଉଛି ସମସ୍ତ 
ବେଦର ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥବା ସ୍ଵଚଛସୂକ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସୂକ୍ତ ଅଟେ। 
ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥୁବା ପୁରୁଷତତ୍ତ୍ର ଉପନିଷଦରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ବରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି। ତାହା ବିଶେଷ ଭାବରେ ଗୀତାରେ ୧ ୫ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ମଧ୍ଯ 
ଭଲ୍ଲିଖୂତ । ସେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତବର ଉପାସ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସଂସ୍କୃତ 
ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନେକ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ସେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ହିଁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ “ ସହସ୍ରାଶୀର୍ଷ ସ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଆଦିଶେଷ 
ସନାତନମ୍‌ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ହେଉଛନ୍ି ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭ ଓ ସୃଷ୍ଟିର ଶେଷ । ସେ ସନାତନ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଚିରନ୍ତନ | 

ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଗବେଷଣା ଅଧୂବକାରୀ ଡ.ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
ଜୁମାର ମିଶ୍ରଙ୍କ କହିବା ଅନୁଯାୟୀ, ଯର୍ଚୁବେଦରେ ପୁରୁଷସୂକ୍ତ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ଏହି 
ସୂକ୍ତର ଦାର୍ଶନିକ ରହସ୍ୟର ଅର୍ଥ ନ ବୁଝିଲେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବୁଝିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ବିରାଟ ପୁରୁଷ କେଉଁପରି ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭ କଲେ ତାର ରହସ୍ୟ ଏହି ସୂକ୍ତରେ 
ଅଛି। ଏଥରୁ ଜାଣି ହୁଏ ଜଗତ ହେଉଛି ପରଂବ୍ରହଙ୍କ ସୃଷ୍ଠି। ଜଗତର ସବୁଠାରେ 
ସେହି ପରଂବ୍ରହୁଙ୍କ ସ୍ଥିତି ରହିଛି। 
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ଅନାଦି ଅନଚ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ୯୯ 


ସେ ପରମସରତ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ବିରାଟ ପୁରୁଷ, ଏହି ରହସ୍ଯ ପୁରୁଷସୂକ୍ତ ହିଁ 
ମାନବ ସମାଜକୁ ଜଣାଇଥାଏ। ଏହାର ନିରପେକ୍ଷ ବିଚାର କଲେ ବାସ୍ତବରେ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ, ବେଦର ବିରାଟ ପୁରୁଷ ହିଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 

ମହାରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କ ଅଶ୍ଵମେଧ ଯଜ୍ଚରେ ସେହି ପରମସରଭାଙ୍କ 
ଧରାବତରଣ ହୋଇଥୁଲା। ତାଙ୍କ ଇଛାରେ ସେ ଅବତରଣ କରିଥୁଲେ। ତାଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛାରେ ସେ ଏକ ରୁଚାରି ରୂପ ଧାରଣ କରିଥିଲେ। ସେହି ରୂପ ମଧ୍ଯ ସାକାର କି 
ନିରାକାର ନୂହେଁ। ଏହା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଇଛାରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା। ଯଜ୍ଞର ପ୍ରଭାବରେ 
ସେ ଦାରୁ ରୂପରେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୋଇ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମରୁପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ସର୍ବଶେଷ 
ସତ୍ୟ। ଏହାକୁ ରଷିମୁନିମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ବିଚାର ଆଲୋଚନା କରି ଶାସ୍ତରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 

ମହାପ୍ରଭୁ ରତୃସିଂହାସନ ବା ନୀଳାଦ୍ରି ବୈକୂଣ୍ଠ ଛାଡ଼ି ବିଜେ କଲାବେଳେ 
ପୁରୁଷସୂକ୍ତ ପାଠ କରାଯାଏ। ତାଙ୍କ ପହଣ୍ଡି ବିଜେ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସୂକ୍ତ ପଠନ 
କରାଯାଇଥାଏ। ତାଙ୍କ ଷୋଡଶ ଉପଚାରରେ ପୂଜା କାଳରେ ଏହି ସୂକ୍ତର 
ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। ତାଙ୍କର ଦୈନିକ ବେଶ, ବିଶେଷ ବେଶ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଯାନିଯାତ୍ରାରେ ଏହି ସୂକ୍ତର ରହସ୍ଯ ସହିତ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ରହସ୍ଯ ଅଙ୍ଗା୍ଗିଭାବେ 
ଜଡ଼ିତ ଥୁବାରୁ ମହାପ୍ରଭୁ ଆଦିଶେଷ ଓ ସନାତନ | ତାଙ୍କ ନବକଳେବର ଲୀଳାରେ 
ମଧ୍ଯ ବନଯାଗ ପର୍ବରେ ଏହି ପୁରୁଷସୂକ୍ତର ବ୍ୟବହାର ଅଧକ ଦେଖାଯାଏ । 

ପୁରୁଷ ସୂକ୍ (ମେ୧୦” ୨୦୧୫) 
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୧୦୦ 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ଷୋଳକଳା 


ଜଗନ୍ନାଥ ନାମରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କେବେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ତାହା ଗବେଷଣା 
ସାପେକ୍ଷ । ଶାସ୍ତ ଅନୁସାରେ ସେ ବଟ ପତ୍ରରେ ଭାସୁଥୁଲେ। ପ୍ରଳୟ ପୟୋଧ୍ୂ ଜଳରୁ 
ମାର୍କଣ୍ଡ ରଷିଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କଲେ, ତା'ପରେ ସେ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ଏବଂ ସର୍ବବ୍ୟାପକ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମ ନେଇ ଲୀଳା ସୃଷ୍ଟି କରି ଆସିଛନ୍ତି । 

ଇତିହାସରେ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଚେତନାରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା 
ଜାଗ୍ରତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଜୈନ ଓ ତା'ପରେ ବୌଦ୍ଧ ଚେତନା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ତନ୍ମୟ 
କରିଥଲା। ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଇତିହାସ ଏବଂ ମହତ୍ତ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ପ୍ରଥମେ ବ୍ରିଟାନିକା ବିଶ୍ଵକୋଷ (Encyclopaedia Britanica) ୧ ୦ମ 
ସଂସ୍କରଣରେ ଓଡ଼ିଶା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ି । ସେଥିରେ କୁହାଯାଇଛି 
“ସାରା ଓଡ଼ିଶା ହେଉଛି ପବିତୁ ଭୂମି।” ଏଇ ମହର୍ତ୍‌ ବୁଝିବା ପରେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର 
ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀଙ୍କ ଠାରୁ ଆଦାୟ କରାଯାଇଥିବା ଟିକସ ୧୮୪୦ରୁ ଉଠାଇ 
ଦେଇଥୂଲେ | ସେତେବେଳେ ଏଇ ଭାବନା ରହିଥୂଲା ଯେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଶ୍ଵର ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧକ ପ୍ରାଚୀନ ଦେବତା। ଜଗନ୍ନାଥର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜଗତର 
ନାଥ। ସେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେଶ ବା ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି। ଏଠାରେ 
ଆରାଧନା କରିବା ଅପେକ୍ଷା ଉପଲବ୍ଧି ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥାଏ। 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ନାମରେ ମଧ୍ଯ ପରିଚିତ। ପୁରୁଷର ବାଖ୍ଯା କରି 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବୁଝାଏ । ତେଣୁ “ବ୍ଯର୍ତି'ର ସବୁ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ହିଁ 
ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପଲବ୍ଧି । 

ଉପନିଷଦରେ ‘ ପୁରୁଷ”ର ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ସୂଚାଇ ଦବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀ ଜି.ସି. 
ତ୍ରିପାଠୀ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏିତିହ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କଲାବେଳେ ପୁରୁଷ ଶବ୍ଦର 
ନିମ୍ନଲିଖିତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି - 

୧) ଜଣେ ଦ୍ୟକ୍ତି 

୨ ) ବ୍ୟକ୍ତର ଆତ୍ସା 

୩) ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଲଶ୍ଵର ବା ପରିବାରର ଇଷ୍ଟ ଦେବତା 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ଷୋଳକଳା ୧୦୧ 


୪) କସ୍‌ମିକ୍‌ ସୋଲ ବା ବବ୍ରହ୍ମନ' ବିଷୟରେ କଠୋପନିଷଦରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ପୁରୁଷ ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ଏଇ ଅର୍ଥରେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ ଯାହାଙ୍କର 
ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କଠାରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଉଚ୍ଚ | 
ସେ ଦିବ୍ୟ ଯାହାଙ୍କଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିଥିବା ପୁରୁଷର ବିଲୟ ହୁଏ। ସେଇ ଅବ୍ୟକ୍ତ 
ଅବୈକ୍ତିକ ପୁରୁଷ ଯିଏ ଭିତରେ ଏବଂ ବାହାରେ ରହନ୍ତି, ଯିଏ ଅଜନ୍ା, ଅକ୍ଷୟ ଓ 
ପରାତ୍ପର ତାଙ୍କରି ଠାରୁ ହିଁ ସବୁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥାଏ - ଅର୍ଥାତ ପ୍ରାଣଢ ମନ ଏବଂ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ (ଶ୍ବେତା-ସ୍ଵବେତର ଉପନିଷଦ)! ଏହାର ଅର୍ଥ କେବଳ ଏପରି ହୋଇପାରିବ 
ଯେ ତାଙ୍କ ବିନା ଆଉ କେହି ସ୍ବୟଂସମ୍ପୂର୍ଣ୍ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
ଆତ୍ଛନ୍‌ ଓ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ବା ଜୀବ ଓ ଭଶ୍ଵର କୁହାଯାଇଛି | 

ଏଇ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସହିତ ଜୈନଧର୍ମର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି। ଜୈନ ମତବାଦର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମଣିଷ ନିଜେ ଏବଂ ଯାହା ଭଲ ବା ମନ୍ଦ କରେ ସେଥପାଇଁ ସେ 
ଏକାହିଁ ଦାୟୀ । ସୁତରାଂ ପଶ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଏବଂ ଜଗମନ୍ଦେରୀ ଲାଲ ହିନ୍ଦୁ ଇସ୍‌ଲାମ୍‌, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମଠାରୁ ଜୈନଧର୍ମର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦନ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ଜୈନଧର୍ମ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଏବଂ ମଣିଷକୁ ମୁଚ୍ତି 
ପ୍ରଦାନ କରିଛି। କୌଣସି ଭଶ୍ଵର, ବା ପୟଗମ୍ବର ବା ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ବା ଦୂତ ମଣିଷ 
ଜୀବନରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ନିଜେ ହିଁ ତା'ର ନିଜର ଭୌତିକ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରିବ। ସୁତରାଂ ତୀର୍ଥଙ୍କର (ମାର୍ଗଦର୍ଶକ) କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ଆତ୍କା ଏପରି ସୁଖୀ ଓ ମୁକ୍ତ ଯେ ଯାହାଙ୍କୁ ଜୀନ ବା ତୀର୍ଥଙ୍କର କହାଯାଇପାରେ। ' 

ଏ ବିଷୟ ଆଲୋଚନା କରି ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ଜୈନଧର୍ମ ବା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବୈଦିକ ଜାତି ଏବଂ ବଳି ପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇନାହିଁ। ସୁତରାଂ ' ପୁରୁଷ” କୁ ନେଇ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ଧାରଣା ଜୈନ ରଷି 
ବା ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ଆସିଥୁବା ଆର୍ଯ୍ୟ ରଷିମାନଙ୍କର ଧାରଣା। ଏଇ ଭାବନା 
ଅନୁସାରେ ପୁରୁଷ” ଶବ୍ଦର ଉତ୍ପଭି ଓ ବିକାଶ ହୋଇଛି ଏବଂ ଯେଉଁ ରଷିମାନେ 
ଜୀବନକୁ ମାନବ ଜାତିର ଉଚ୍ଚ ଭୂମିକୁ ନେଇଯାଇଛନ୍ତି ବା ବିଶ୍ବରେ ବିକଶିତ 
କରାଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ଜଗତ ବା ଜଗନ୍ନାଥରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏଇ ଧାରା 
ଅନୁସାରେ ଏହାର ତାର୍ତିକ ଅର୍ଥ ଏଇ ଯେ ଜୈନମାନେ ଏଇ `‘ ପୁରୁଷ'ଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରିଥାନ୍ତି । ନାଥମାନେ ହିଁ ଜୈନ। ଏହି କାରଣରୁ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ କହନ୍ତି ଯେ 
ଖାରବେଳ ଏଇ କଳିଙ୍ଗ ଜୀନଙ୍କୁ ମଗଧ ବିଜୟ କରି ଦେଶକୁ ଫେରାଇ ଆଣିଥୁଲେ। 
ଏଇ ଜୀନ (କଳାପଥର) ସମୟ କ୍ରମେ ନୀଳମାଧବରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛନ୍ତି। 
ନୀଳ ଶବ୍ଦର ଦ୍ରାବିଡ଼ ଅର୍ଥ କଳା ମଧ୍ୟ ହୁଏ। ତେଣୁ କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଭାବରୁ 
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୧୦୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


କଳାପଥର ନୀଳମାଧବରେ ପରିଣତ ହୋଇଥବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ଏହିସବୁ 
କାରଣରୁ କାଳକ୍ରମେ ଜଗନ୍ନାଥ ଜୈନ ବା ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ନୀତି ଅନୁସରଣ କରି 
“ଶୂନ୍ୟ” (Nଠhାମଡୁମ5)କୁ ବୁଝାଏ | ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ମହାଯାନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏହାର ପ୍ରମାଣ | 
ଷଷ୍ଠରୁ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଇ ମହାଯାନ ଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ହୋଇଥୁଲା। ସମ୍ବଳ ବା ସମ୍ବଲପୁରର ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ବୌଦ୍ଧ ମହାଯାନ ମାର୍ଗର 
ପ୍ରବର୍ଗକ। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନାମରେ ବ୍ଯବହୃତ ଏଇ “ନାଥ” ଶ୍୍ଦରୁ ଓଡ଼ିଶା, ବଙ୍ଗଳା ଓ 
ବିହାର ରାଜ୍ୟରେ ନାଥ ଧର୍ମ ବା ସମ୍ପଦାୟର ସୃଷ୍ଟି। ପରେ ଏହା ନେପାଳ ଓ 
ଉତ୍ତରଭାରତକୂ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯାପିଥଲା। ବୌଦ୍ଦମାନେ ନାସ୍ତିବାଦୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନିଜର ଦେବତା ବୋଲି ଦାବି କରିଆସୁଛନ୍ତି। ଏହି ନାସ୍ତିବାଦୀ ଦର୍ଶନକୁ 
ଆଧାର କରି ପରବର୍ଶୀ କାଳରେ ନାଥ ସମ୍ପଦାୟର ସାଧକମାନେ ଯଥା 
ଗୋରେଖନାଥ, ମସେନ୍ଦ୍ରନାଥ ପ୍ରଭୁତି ବହୁ ପ୍ରକାର ଚମକ୍ାରିତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁଲେ। 

ଏହିପରି ଭାବେ ବହୁ ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ଭଦାୟର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଘଟିଛି। 
ଶୁନ୍ଯବାଦୀ ବୌଦ୍ଧମାନେ ପୁରୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ଦେବତା 
ଭାବେ ଆରାଧନା କରିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ରଗ୍‌ବେଦ ପରବର୍ଭୀ କାଳର ବ୍ରାହଲଣ୍ଯ 
ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ଶୂନ୍ଯବାଦ ଆଡ଼କୁ ଢଳିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ନାମିବାଦୀ ନ 
ଥିଲେ। ସେମାନେ ମୂର୍ଗି ପୁଜକ ଥଲେ ଏବଂ “ଉଡ଼' ଓ “କୋଶଳ” ଖଣ୍ଡରେ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟାପିଥଲା। ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଭାରତ ସହିତ ଅନେକ 
ଦେଶର ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ ଥଲା ଏବଂ ଲୋକମାନଙ୍କ ଯାତାୟାତ ଓ ସମ୍ପର୍କ 
ସ୍ଥାପନ ଯୋଗୁ ଆଦି ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରାର 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ। ଓଡ଼ିଶା ଓ ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ଶବରମାନେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଉପାସକ ! ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳର ଶବରମାନେ ଏବେବି ନିମ କାଠ ଆଣି ତାହା 
କାଟି ମଣିଷ ପରି ଆକୃତି କରି ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରନ୍ତି। ପର୍ବପର୍ବାଣି ସମୟରେ ଆଖି, 
ମୁହଁ, ମଧ୍ଯ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଏ । ସେଇ ଧାରା ସୂଚାଇ ଦେଉଛି ଯେ ସ୍ତମ୍ଭ ବା ଦାରୁ 
ପୂଜା ଆମ ରାଜ୍ୟରେ ଦୀର୍ଘ କାଳ ଧରି ଚଳି ଆସୁଛି। ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଷଷ୍ଠ ଓ ସପ୍ତମ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ବୌଦ୍ଧ ବଜ୍ରଯାନୀମାନେ ଶୂନ୍ଯ ପୂରୁଷ ଉପାସନାରେ ଖ୍ଯାତି ଲାଭ 
କରିଥୂଲେ। ଜ୍ଞାନସିଵି ରଚୟିତା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଓ ତାଙ୍କ ଭଉଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା ଏବଂ ପୁତ୍ର 
ପଦ୍ଧସମ୍ଭବ ଦେଶବିଦେଶରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର କରିଥଲେ। ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି 
' ଜାନସିବି' ଗ୍ରଚ୍ଛ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରି ଲେଖିଥିଲେ - 

ପ୍ରଣିପତ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥଂ ସର୍ବଜିନ ବିରାର୍ଜିତଂ 
ସର୍ବବୂବ୍ିମୟଂ ସିବଵିବ୍ୟାପିନଂ ଗଗନୋପମ । (ପ୍ରଥମ ସର୍ଗ ୨୯) 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ଷୋଳକଳା ୧୦୩ 


ଏଇ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ଯ “ଜଗନ୍ନାଥ”ଙ୍କ ନାମ 
ବୁବ୍ଧଙ୍କୁ ଚିହ୍ନାଇବାରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ସେଇ ସମୟରେ ବୁଦ୍ଧ ଭାବେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଆରାଧନା ଓ ସ୍ତୁତି କରଯାଉଥୁଲା। ଚର୍ଯ୍ୟାପଦରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
ସ୍ଥାନରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଚିହ୍ନାଇବା ପାଇଁ  ଜଗନ୍ନାଥଂ ଶଦ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏଥରୁ 
ଅନୁମାନ କରିବା କଷ୍ଟ ନୁହେଁ ଯେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବରୁ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ସେମାନେ ବୌଦ୍ଧ କରିଦେଇଥୁଲେ ବା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରସାରକୁ ପ୍ରତିରୋଧ 
ନ କରି ତାଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଅବତାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥଲେ। କିନ୍ତୁ ଜଗଦଗୁରୁ 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉକ୍କଳ ଓ ପୁରୀ ଆଗମନ ପରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସଂସ୍କାର ଯୋଗୁ ବ୍ରାହୁଣ୍ୟ 
ଧର୍ମର ପୁନରୁ ସ୍ଥାନ ହେଲା। ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ଓ ପୂଜା 
ଉପାସନାରେ ଅନେକ ପରିବର୍ରନ ହେଲା ଏବଂ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଧୀରେ ଧୀରେ ନିଜର 
ଜନ୍ମ ମାଟି ଛାଡ଼ି ବିଦେଶକୂ ଚାଲିଗଲା। ଏପରିକି ମହାରାଜା କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ 
ସମୟର ମହାକବି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ସମୟ ବେଳକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧାବତାର 
ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇଛି । ବିରାଟ ପର୍ବ, ମଧ୍ଯପର୍ବରେ ଏ ବିଷୟ ରହିଛି। ଗୋଟିଏ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 

ବଉଦ୍ଧ ରୂପରେ କଳିଯୁଗେ ଅବତାର 
ହୋଇଣ ପାପୀଜନଙ୍କୁ କରୁଛ ଉଦ୍ଧାର। (ବିରାଟ ପର୍ବ) 

କିଏ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ବୁଦ୍ଧ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କଲେ ଏହାର ପ୍ରମାଣ 
ଅସ୍ପଷ୍ଟ। କିନ୍ତୁ ଏକଥା ପ୍ରମାଣ ହୋଇସାରିଛି ଯେ ପ୍ରଥମେ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି “ଜ୍ଞାନସିବି' 
ଗ୍ରଚ୍ନରେ ସପ୍ତମ-ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରିଥଲେ। 
ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ପରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ନବମ ଅବତାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁବାରୁ 
ଉତ୍କଳୀୟ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାରେ ସମନ୍ଵଟୟର ଧାରା କେତେ ବଳିଷ୍ଠ ଥୁଲା 
ତାହା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ବିରୋଧ ଅପେକ୍ଷା ଭଶ୍ଵର ସାଧନା ଓ 
ଭିଶ୍ବରପ୍ରାପ୍ତିର ସମାନ ଲକ୍ଷ୍ଯ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ପଦାୟ କିପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ 
ତାହାହିଁ ଏହାର ପ୍ରମାଣ କିନୁ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଭାରତବ୍ୟାପୀ ଅପ୍ରତିଦୃନ୍ଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ, 
ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ ବିଚକ୍ଷଣତା ଯୋଗୁଁ ଷଷ୍ଠରୁ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ ତନ୍ତ୍ର ଜଗତରେ 
ପରସ୍ପରକୁ ଟପିଯିବା ପାଇଁ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଯେ ସଂଘର୍ଷ 
ଘଟିଥିଲା ଏବଂ ବ୍ରାହମଣ୍ଯ ଧର୍ମର ପ୍ରବଳ ବିରୋଧ ଯୋଗୁଁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଦେଶାନ୍ତରୀ 
ହେଲା ଏହା କହିବାରେ ବାଧା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭାରତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଛାଡ଼ି ନାହିଁ। ହିନ୍ଦୁ 
ପରମ୍ପରାରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ନବମ ଅବତାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଆଯାଇଛି। ଏର 
ପ୍ରମାଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପରାକାଷ୍ଠା ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ସୁତରାଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
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୧୦୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଉଦୟ ସତ୍ତ୍ବେ 
ପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବିଲୟ ଘଟିବା ଦୁଃଖର ବିଷୟ। କିନ୍ତୁ ଏବେ ବି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ବଞ୍ଚଛି ଓ ବୃଦ୍ଧ ନବମ ଅବତାର ଭାବେ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି। ଏହି ଧାରା ଅନୁସାରେ 
ନାସ୍ତିବାଦୀ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଓ ଜାବାଳଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ରଷି ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିନିଆଯାଇଛି। ଏହା 
ହିଁ ଭାରତ ଓ ଉତ୍କଳର ସହନଶୀଳତା, ସମନ୍ୟ ଓ ଗ୍ରହଣଶୀଳତାର ପରିଚୟ ଦିଏ। 
ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ବିସ୍ତୃତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ସ୍ମରଣୀୟ ସ୍କାରକୀ ସ୍ତୁପ, 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ବିହାରମାନ ଥିବାବେଳେ ଖଣ୍ଡଗିରିର ରାଣୀ ଗୁମା ଓ ଉଦୟଗିରିର 
ଜୈନକୀର୍ଭି ଓ ମହାବୀରଙ୍କ ମୂର୍ଭି ଏଇ ମାନବବାଦୀ ଉଦାରତାର ବଳିଷ୍ଠ ପରିଚୟ 
ଦିଏ। ଶବର ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ଧର୍ମୀୟ 
ସହନଶୀଳତାର ଅନନ୍ଯ ପରିଚୟ ଦିଏ। ଏଇ ଧର୍ମୀୟ ବିବିଧତା, ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ସମନ୍ଵୟ, ସଂହତି ଓ ସର୍ଜନଶୀଳତାର ମୁର୍ରି 
ପ୍ରତୀକ ହୋଇଛି। ଏହାହିଁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଆଧାର। ଜ 
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ଜଗନ୍ନାଥ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 


ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ବାହ୍ୟରୂପର ପରିପ୍ରକାଶ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରହେଳିକାମୟ ଓ 
ବିସ୍ମୟକର। ହିନ୍ଦୁ ଦେବତାମାନଙ୍କଠାରେ ଏହି ରୂପବିନ୍ଯାସ କୃତ୍ରାପି ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। ରତ୍ତସିଂହାସନରେ ଆସୀନ ଚତୁର୍ବାମୁର୍ରି କେଉଁ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଅତୃପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି ଏହାର ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିନାହିଁ 
ଗବେଷକ ପତିତପାବନ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ଗବେଷଣାଲବନ୍ତ କେତେକ ତଥ୍ଯ ଏଇ 
ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ ଦେଉଛି ଯେ ଏହା ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ମହିମା ଏବଂ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ରଷ୍ଟ ଭର୍ତିର ପ୍ରମାଣ ହୋଇ ରହିବ। ଶ୍ରୀ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ବୌଵ୍ଧିକ 
ବିଚକ୍ଷଣତା ଯୋଗୁ ଆହୁରି ଅନେକ ଏତିହାସିକ ତଥ୍ଯ ମିଳିବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି। 

ବର୍ରମାନ ଥବା ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାତା ଗଙ୍ଗ ରାଜବଂଶର ଅନନ୍ତବର୍ମନ 
ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବ, ( ୧୦୭୮-୧୧ ୪୭) ଆଗଙ୍ଗା। ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ 
ଏକ ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଅଧ୍ୁକାରୀ ଥିଲେ | ନୃସିଂହ ମନ୍ଦିରରୁ ଚୂନ ଛଡ଼ାଇବା ପରେ 
ସେଠାରୁ ୬୦ଟି ଛୋଟବଡ଼ ଅଭିଲେଖ ମିଳିଛି। ଏହି ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କ ସମେତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରାଜନ୍ୟବର୍ଗ ଓ ପାର୍ଷଦମାନେ ପୁରୁଷୋରମ 
ଦେବଙ୍କ ପାଇଁ ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଦୀପ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସେବା ସମର୍ପଣ କରିଥୁବା ବି ଶିଳାଲିପିରୁ 
ଉପଲଵ୍ତ ହୋଇଅଛି। ତା' ମଧ୍ଯରେ ଅଛଚ୍ତି ପୁରୀ ମନ୍ଦିରର ସ୍ଥପତି ଶ୍ରୀପଲ୍ଲ ଓ 
ମାଲ୍ୟକାର ଜୟରାଜ | 

ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କର ଅଭିଷେକ ହୋଇଥଲା ୯୯୯ ଶକାଦଦ କୂମ୍ଭ ମାସ 
ଶୁକୃପକ୍ଷ ତୃତୀୟା (ଇଂରାଜୀ ୧୦୭୮ ଖ୍ରୀ ଫେବୃଆରୀ ୧୭ ତାରିଖ) । ଖ୍ରୀ.ଅ. 
୧୧ ୧୮ରେ ସେ ଉତ୍କଳ ଜୟ କରିଥଲେ । ସେ ଶିବଙ୍କର ପରମ ଉପାସକ ଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ୧୧୧୮ ଖ୍ରୀ ଅ.ରେ ପରମ ବୈଷ୍ଣବ ରୂପେ ଅଭିହିତ କରିଥଲେ। 
ସେତେବେଳକୁ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷୋରମ ଉପାସନା ଉଡ ଦେଶରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥଲା। ଏ 
ବିଷୟ ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ମହିଆର ମନ୍ଦିର ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ( ୧୦ମ ଶତାହୀ) | 
ଏହା ପୂର୍ବରୁ କ୍ଷେତ୍ରରାଜ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁରୀକୁ ଆଦିଶଙ୍କରଙ୍କର ଆଗମନ ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଉପାସନା ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ। ଚଟୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କର 
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୧୦୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ରାଜତ୍ଵକାଳରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପ୍ରବର୍ଭକ ଶ୍ରୀ ରାମାନୁଜଙ୍କର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆଗମନ ମଧ୍ଯ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ। ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ପରେ ନିଜର କୀର୍ରି ସ୍ଥାପନ 
କରିବାପାଇଁ ନିର୍ମାତାଙ୍କର ନାମୋଲ୍ଲେଖ କରିବାର ପରମ୍ପରା ନ ଥୁଲା। ମାତ୍ର 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ବିଷୟକ ପ୍ରଶସ୍ତି ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କର ନାତି 
ରାଜରାଜ ଦେବ ୩ୟଙ୍କ ଦାସ ଗୋବା ତାମ୍ର ଶାସନରୁ ସ୍ତଷ୍ଟ। ଏଥୁରେ ଦୂଇଟି 
ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଵ ବିଷୟ ବର୍ଣ୍ଣତ । ପ୍ରଥମତଃ, ପୂର୍ବ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପେକ୍ଷିତ ଓ ଜୀର୍ଣ୍ଣ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମନ୍ଦିରର ପୁନଃ ନିର୍ମାଣ ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଆକ୍ସତି ଓ ଆକାରର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଏଥୁରେ ରହିଛି। 
ପାଦୌଯସ୍ୟ ଧରାନ୍ତରୀକ୍ଷମଖିଳଂ, ନାଭିଶ୍ଚ ସର୍ବାଦିଶଃ 
ଶ୍ରୋତେ ନେତ୍ରଯୁଗଂ ରବିନ୍ଦ୍ରଯୁଗଳ ମୂର୍ବାପିତ ଦୌରସୌ 
ପ୍ରାସାଦଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମସ୍ୟ ନୃପତି କୋନାମ କର୍ଚ୍ଧଂକ୍ଷମ 
ତସ୍ୟେତ୍ୟାଦିନୂପୈଉପେକ୍ଷିତଂ ଅୟଚତ୍ରେଥ ଗଟ୍ଗେଶ୍ଵର 
ଯାହାର ପାଦ ଧରା ଓ ଅନ୍ତରୀକ୍ଷ ଅଖିଳକୁ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ, ଯାହାର ନାଭି ଅନନ୍ତ 
ଶୂନ୍ଯର ଧାରଣକର୍ରା ଓ ଶ୍ରୋତା, ଚକ୍ଷୁ ଦୁଇଟି ଯା'ର ରବି ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ତୁଲ୍ଯ ସେହି 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରାସାଦ ଗଙ୍ଗେଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାଦଦେଲେ କିଏ ବା ନିର୍ମାଣ 
କରିପାରିଥାନ୍ତା ? ଏହି ପ୍ରାସାଦ ପୂର୍ବରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇଥୁଲା। 
କେଉଁ ପୂର୍ବ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇଥଲା ଇତିହାସରେ ସେ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକମତ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ। ମାଦଳାପାଞ୍ଜିରେ ଯଯାତି କେଶରୀଙ୍କର 
ଯେଉଁ ଆଖ୍ୟାୟିକା ପ୍ରଦତ୍ତ ସେଥୁରେ ବହୁ ବାଦାନୁବାଦ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲାଗି ରହିଛି। 
ମାତ୍ର ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଏକ ପୁରାତନ ମନ୍ଦିରର ସଂସ୍କାର କରି ବର୍ଭମାନ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି। ରାଜରାଜ ଦେବ ୩ୟ ତାଙ୍କର ନାତି ଓ ଦାସ ଗୋବା 
ତାମ୍ର ଶାସନ ୨୮ ତାରିଖ ଜାନୂଆରୀ ମାସ ୧୧୯୮ରେ ଉଜ୍ରୀର୍ଣ୍ ହୋଇଥୁଲା। 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ବିଷୟରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ଥଲା। ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହର 
ଅବକାଶ ନାହିଁ। ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିବା ପରେ ପରେ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର କାମାର୍ଣ୍ଣବଙ୍କୁ 
ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ଦେବା ପାଇଁ ଅନନ୍ତ ବର୍ମନ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ଥଲା। 
ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମୃତ' ରଚନାରେ ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି - 
'ଗୁମୁଟି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଲା, 
କାମାର୍ଣ୍ଡବକୁ ରାଜ୍ୟ ଦେଲା” 
ଏହା ୧୧୪୭ ଖ୍ରୀ.ର ଘଟଣା | 
ଦାସଗୋବା ତାମ୍ର ଶାସନର ଅନ୍ଯ ଏକ ଦିଗ ହେଲା, ଏଥରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
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ଜଗନ୍ନାଥ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ୧୦୭ 


ପୁରୁଷୋରମଙ୍କର ରୂପ। ଏହା ଯେ ରଗ୍‌ ବେଦର ପୁରୁଷସୁକ୍ତର ବର୍ଣ୍ଣନା ସହିତ 
ସମଧର୍ମୀ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ | ଅନ୍ୟ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ 
ଏହି ରୂପ କ'ଣ ସ୍କନ୍ଦପୁରାଣ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୌରାଣିକ ଆଖ୍ୟାନର ନୀଳ ମାଧାବ ? 
ଦାସଗୋବା ତାମ୍ରଶାସନର ୨ୟ ଭାଗରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଆରାଧନା କରାଯାଇଛି। 
ତେବେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ'ଣ ଚିଷୁଙ୍କର ପ୍ରତିରୂପ ? 

ଏହାର ପରବର୍ରୀ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ମଧ୍ୟ ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ। ଗଙ୍ଗ ରାଜବଂଶର 
ପ୍ରଖ୍ୟାତ ନରପତି ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ (୧୨୧୧-୧୨୩୮) କାଞ୍ଚପୁରମ୍‌ 
ଅଭିଲେଖରେ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ରାଉତ ଏବଂ ପୁତ୍ର ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 
ତାଙ୍କ ରାଜତ୍‌ଵର ଷଷ୍ଠ ଅଙ୍କରେ ଦ୍ରାକ୍ଷାରାମ ଅଭିଲେଖରେ (ଖୀ.୧ ୨୧୬) ନିଜକୁ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, ରୁଦ୍ର ଏବଂ ଦୁର୍ଟାଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶା 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ଅନଙ୍ଗଭୀମ ଦେବ 
ପାତାଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଅଭିଲେଖରେ (୧୨୩୬ ଖ୍ରୀ.ଅ.) । ସିଂହାସନାରୂଢ଼ ତିନି 
ଦେବତାଙ୍କୁ ଚକ୍ରୀ (କୃଷ୍ଣବାସୁଦେବ) ହଳିନ୍‌ ( ସଂକର୍ଷଣ ବଳଭଦ୍ର।ୟ) ଏବଂ 
ଦୁର୍ଟାଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛଚ୍ତି। ତାଙ୍କର ଯଶୋଗୁଣ ପରିପୂର୍ଣ ପୁତ୍ର ନରସିଂହଦେବ 
( ୧ ୨୩୮-୧ ୨୬୪) କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାତା। କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରରେ ଦୂଇଟି 
ସ୍ଥାନରେ ତିନି ଦେବତାଙ୍କ ମୂର୍ରି ଖୋଦିତ। ଖୋଦିତ ସ୍ଥାପତ୍ଯରେ ଶିବଲିଙ୍ଗ, 
ଅଷ୍ଟଭୁଜା ଦୁର୍ଗା ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ମୂର୍ରି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଖାଯାଏ। କପିଳାସ ମନ୍ଦିରର 
ଶୀର୍ଷ କଳସରେ ସେ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଗା ଶିବ ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ପୁତ୍ର ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ିତ। 
ତାଙ୍କର ଭଗ୍ଧୀ ଚନ୍ଦ୍ରିକା ଦେବୀ ୧୨୭୮ ଖ୍ରୀ.ଅ. ରେ (ପ୍ରାସାଦ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଦେବସ୍ୟ) ପୁରୁଷୋରମଙ୍କ ପାଇଁ ଅନନ୍ତ ବାସୁଦେବ ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର ଆରାଧନା 
କରିଥଲେ । 

ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵର ଅବସାନ ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତିମାନଙ୍କର ଅଦଭ୍ୟୁ ହ୍ରାନ 
ହେଲା। ବିଜୟୀ ବୀର କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ (୧୪୩୫-୧ ୪୬୮ ଖ୍ରୀ.ଅ) ନିଜକୁ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ସେବକ ଓ ସୁବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ଯକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ରାଜ୍ୟ ଭାବେ 
ଘୋଷିତ କରିଥଲେ। ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ (୧୪୬୮-୧୪୯୭) 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର ଭୋଗମଣ୍ଡପ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ | ଭୋଗମଣ୍ଡପର ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରର 
ଉତ୍ତର ଦିଗରେ ତ୍ରିମୁର୍ରି ରତ୍ଵସଂହାସନ ଅଧ୍ବରୂଢ଼। ସିଂହାସନ ଉପରେ ଗୋଟିଏ 
ଶିବଲିଙ୍ଗ ଏକ ଅଷ୍ଟଭୁଜା ଦୂର୍ଗା ଏବଂ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଆସୀନ । ଦୂଇରାଣୀ ପରିବେଷ୍ଟିତ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କୁ ସେଠାରେ ଜଣେ ସେବକ ପାଛୋଟି ନେଉଥବାର 
ଦେଖାଯାଏ । 
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e୧or୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭତ୍ସ 


ଏହି ଆଲୋଚନାର ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ ଏହା ଯେ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ବଳଭଦ୍ର 
ଏବଂ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଏବଂ ଅଷ୍ଟଭୁଜା ଦୁର୍ଗା ଭାବେ ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜା 
ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀୟ ରାଜା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଖୋଦିତ ମୂର୍ଭିରେ ଦର୍ଶାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ବା ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର 
ରୂପରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇନାହିଁ। ତେଣୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 

ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଅନ୍ଯ ଏକ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଯାହା କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରରେ 
ଦେଖାଯାଏ ତାହା ମଧ୍ଯ ଆଲୋଚନା ଯୋଗ୍ଯ। କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରର ମୁଖଶାଳାର 
ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଦିଗର ପାଭାଗରେ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ରାକାର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ଯାହା ସାଧାରଣ 
ଲୋକଲୋଚନରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ସେଥୁରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ( ଜଗନ୍ନାଥ 
ରୂପ) ଏକପଦ ଭୈରବ ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ। ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଏକ ଶ୍ଵାନ ଏବଂ 
ଅଷ୍ଟଭୁଜା ଦୁର୍ଟାଙ୍କର ମୁର୍ରି ମଧ୍ଯ ଏକତ୍ର ରହିଛି। ପୁରୀର ରତ୍ନ ସିଂହାସନରେ ଏକପଦ 
ଭୈରବ ମୂର୍ରିକୁ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ପ୍ରତିବାଦ କରି ଅପସାରଣ କରିଥୁବା ବିଷୟ 
ବର୍ରମାନ ଇତିହାସ | ମାତ୍ର କୋଣାର୍କର ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ବର୍ମାନ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନୀୟ । 
ତେଣୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଭୈରବ ଏବଂ ବିମଳାଙ୍କ ଭୈରବୀ ଭାବେ ଆରାଧନା କରିବାର 
ଯଥେଷ୍ଟ କାରଣ ରହିଛି । ଭୈରବଙ୍କର ଉପାସନା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ରୀତିନୀତିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ | 

ଜଗନ୍ନାଥ ହିଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ଏକାଧାରରେ ସେ ରାମ, କୃଷ୍ଣା ଗଣପତି, ଶର୍ତି 
ଓ ଶିବଙ୍କର ଏକୀଭୂତ ରୂପ। ସବୁ ମତ ଓ ଧାରାର ସମନ୍ବୟ ଘଟିଛି ତାଙ୍କଠାରେ | 
ତାଙ୍କୁ ଇଷ୍ଠ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଧନ୍ଯ ହୋଇଛି। ଓଡ଼ିଶାର 
ଜନଜୀବନରେ ସେଥୁପାଇଁ ସହନଶୀଳତା, ସମନ୍ୟ ଧାରା ଶର୍ତିଶାଳୀ। ଉତ୍କଳୀୟ 
ବୈଷ୍ଣବମାନେ ସେହି ହେତୁ ତାଙ୍କୁ ଷୋଳକଳାର ଆଧାର ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ କଳାର ଅବତାର ଭାବେ ଦର୍ଶାଇଥ୍‌ଲେ। କୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ 
ଷୋଳକଳା ବହନ କରି ସେ ଲୀଳା ପୁରୁଷ ଭାବେ ପୂଜା ପାଉଥିଲେ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର 
ବିଷୟ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ମାଟି ଉପରେ ଓ ମାଟି ତଳେ ଦୀର୍ଘ କାଳ ଅନାଦୃତ ଭାବେ 
ରହିଥିବା ଅନେକ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଓ ଏତିହାସିକ ମହତ୍ତ୍ବ ବହନ କରୁଥିବା ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ଯ 
ରହିଥ୍‌ୂଲେ ମଧ୍ୟ ଗବେଷଣା ଅଭାବରୁ ତାହା ଲୋକଲୋଚନର ଅନ୍ତରାଳରେ 
ରହିଯାଇଛି। ସେସବୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ 
କେତେଜଣ ଉଦ୍ୟମରତ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପତିତପାବନ ମହାପାତ୍ର ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ । 
ତାଙ୍କର ଗବେଷଣା ସମାପ୍ତ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ଇତିହାସ ଅନେକ ଅଜ୍ଞାତ 
ତଥ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ | 


Digitized by srujanika@gmail.com 


e୧୦୯ 


ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ( ୧) 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଅପୂର୍ବ ଲୋକପ୍ରିୟ ନାମ ହେଉଛି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ। 
ତାଙ୍କ ନାମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବୋଲି ଅନେକ ଲୋକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ କହନ୍ତି 
ପୁରୁଷୋରମ କ୍ଷେତ୍ର ବା ପୁରସ୍ତମ ପୁରୀ! ଜଗନ୍ନାଥ ଯେପରି ଅନନ୍ୟ ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ନାମ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅତୁଳନୀୟ | 
ପୁରୁଷୋରମ ନାମଟି ବେଦ ଓ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ ରହିଛି। ଗୀତାର 
“ ପୁରୁଷୋରମ”' ଯୋଗରେ (ପନ୍ଦର ଅଧ୍ୟାୟ) କୁହାଯାଇଛି - 
ଦ୍ଵାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଚାକ୍ଷର ଏବଚ 
କ୍ଷରଃ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି କୂଟ ସ୍ପୋଦ୍ଧର ଉଚ୍ୟତେ ।୧୬ 
ଯସ୍ମାତ୍‌ କ୍ଷର ମତୀତୋବଦ୍ଧ ହମକ୍ଷରାଦପି ଚୋରମଃ 
ଅତୋଵସ୍ତି ଲୋକେ ବେଦେଚ ପ୍ରଥତଃ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ | ୧୮ 
ମୋ ମାମେବମସୁମ୍ଭତୋ ଜାନାତି ପୁରୁଷୋରମ୍‌ 
ସ ସର୍ବବିଦ ଭଜତି ମାଁ ସର୍ବଭାବେନ ଭାରତ ।୧୯ 
ଅନୁବାଦ- ଇହ ଜଗତ୍ରେ ‘ କ୍ଷର' ଓ ‘ଅକ୍ଷର? ବୋଲି ଦୂଇ ପୁରୁଷ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଅଟନ୍ତି। ତନ୍ୁଧ୍ଯରୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସ୍ଥାବର ଜଙ୍ଗମାଦି ସମସ୍ତ ଜୀବଗଣ 
ବିନାଶଶୀଳ “ କ୍ଷର' ପୁରୁଷ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ | କୂଟସ୍ଥ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପର୍ବତ ପରି ସ୍ପିର ରହି 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ପରି ବିନାଶଶୀଳ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ବିକାର ହୋଇ ରହିଥୁବାରୁ 
ଏବଂ ଚୈତନ୍ୟମୟ ହୋଇ ରହିଥିବାରୁ ତାହାଙ୍କୁ ‘ଅକ୍ଷର? ବା ଅବିନାସୀ ପୁରୁଷ 
କହନ୍ତି। ଏହି କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯ ଯେଉଁ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ 
ଚୈତନ୍ଯମୟ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି କଥୁତ ହୁଅଚ୍ତି ସେ ସର୍ବଜ୍ଞ ନାରାୟଣ, ଅବିନାସୀ ଓ 
ନିର୍ବିକାର ଭାବେ ତ୍ରିଲୋକରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟରେ ପ୍ରବେଶ କରି ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି। ସେ ଅବ୍ୟୟ ଓ ସେ ଇଶ୍ଵର। ତେଣୁ ଆମ୍ଭେ ନିତ୍ଯ ମୁକ୍ତ 
ହୋରଥୁବାରୁ କ୍ଷର ବା ଜଡ଼ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଉର୍ବ୍ବରେ ରହିଥାଉଁ ଏବଂ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣକାରୀ ହୋଇଥିବାରୁ ଅକ୍ଷର ବା ଚେତନାଶୀଳ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଅତଏବ ଆମେ ବେଦ ଓ ଲୌକିକ ମତରେ ' ପୁରୁଷୋରମ” ବୋଲି ପ୍ରଖ୍ୟାତ । ହେ 
ଭାରତ ! ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ଏଇ ରୂପେ ମୋହାଦିଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ମୋତେ 
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e୧୧୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ପୁରୁଷୋରମ ରୂପେ ଅବଗତ ହୁଅନ୍ତି ସେହି ସର୍ବଞ୍ଞ ସାଧକ ମୋତେ ସବୁ ପ୍ରକାର 
ଭଜନ କରନ୍ତି | ୧ ୯୮ 
“ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା'ରେ ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ପୁରୁଷୋରମଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥବା ଏକାଂଶ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରୁଛି- “ପୁରୁଷୋରମଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତାର ଯେଉଁ ପରମଦୃଝ୍ିି ରହିଛି ତାହାରି ମଧ୍ୟରେ ଗୀତା ଏହି ଏକତ୍ଵର 
ସୂତ୍ର ପାଇଛି, କାରଣ ଗୀତାର ମତରେ ତାହା ହିଁ ପୂର୍ଣ ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ଉପଲବ୍ରିର 
ଆଦର୍ଶ ସ୍ଵରୂପ, ତାହା ହିଁ କୃତବିଦ୍ଗଣଙ୍କର ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣଙ୍କର ଜ୍ଞାନ | 
ଅକ୍ଷର ହେଇଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିରେ ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ରହିଛି, ଯେଉଁ କର୍ମ ଚଳୁଛି 
ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷ ହେଲେ ପରମ ସରା। ଏହାହିଁ ସର୍ବଭୂତର 
ଅକ୍ଷର ଆତ୍ସା ଏବଂ ପୁରୁଷୋରମ ହିଁ ସର୍ବଭୂତର ଅକ୍ଷର ଆତ୍ସା। “ ପୁନଶ୍ଚ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଯୁଗଗତ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷର ଅତୀତ, କାରଣ ସେ ଏହି ଅକ୍ଷରତା ଅପେକ୍ଷା ବୃହତ୍ତର, ସେ 
ତାଙ୍କର ସତ୍ତାର ଶାଶ୍ବତ ପଦ ( ପରମ ଧାମ) ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି ।” ତଥାପି 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯାହା କିଛି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅକ୍ଷର ରହିଛି, ତାହା ମଧ୍ଯଦେଇ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ସେହି ପରମ ପଦରେ ପହ ପାରୁ ଯେଉଁଠାରୁ ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ସ ମଧ୍ଯକୁ 
ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରକାର ମୁକ୍ତି ପାଚୀନ କାଳର ମନୀଷୀମାନଙ୍କର 
ସାଧନାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା | ସେ ଅକ୍ଷର ଓ କ୍ଷର ଉଭୟ ଅଥଚ ସେ ମଧ୍ଯ ଉଭୟରୁ ଛିନ | 
ସେ ଏଇ ଦୂଇ ବିପରୀତ ସତ୍ତା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଧକତର ଏବଂ ମହତ୍ତର। 
ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍ତନ୍ୟଃ ପରମାତ୍ୃେତ୍ୟୁ ଦାହୃତ। 
ଯୋ ଲୋକତ୍ରୟମାବିଶ୍ଯ ବିଭର୍ରବ୍ଯୟ ଭଶ୍ଵରଃ ॥ 
ପରମାତ୍ସା ରୂପେ ଖ୍ୟାତ, ସେ ଅକ୍ଷୟ ଭଶ୍ଵର, ସେ ଲୋକତ୍ରୟ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରବେଶ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତିପାଳନ କରୁଛନ୍ତି । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଏହି କାରଣରୁ 
ଷୋଳକଳା କୁହାଯାଏ। ସେ ଅବତାରମାନଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟି କରନ୍ତି ବୋଲି ସେ ଅବତାରୀ, 
ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ କବି ଓ ସାଧକ ଏ ବିଷୟରେ ଲେଖିଛନ୍ତି । ଭକ୍ତ କବି ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ 
ଭାଷାରେ- 
ସର୍ବଦା ନୀଳାଦ୍ରିରେ ସ୍ଥିତି । ଏଥୁ ସକଳ ଜାତ ହୋନ୍ତି । 
ସମସ୍ତ ଅବତାରମାନ ଜାତ ହୋଇଣ ପଶେ ପୁଣ | 
ଏଇ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ହିଁ ଜଗନ୍ନାଥ । 
ଶାସ୍ତରୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ସୂଚନା ମିଳେ ଯେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ( ବିଷ୍ଣ)ଙ୍କ ପାଖରେ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଅବସ୍ଥାନ ରହିଛି। ବିଖ୍ଯାତ ତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତ ' ଶାରଦା ତିଳକ”ରେ ପୁରୁଷୋରମ 
ଧାରଣାଟି ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି ( ୧୧ଶ ଶତାଦୀ)। ଏଥରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସହିତ 
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ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ( ୧ ) ୧୧୧ 


ବାସୁଦେବ, ଦଧୁବାମନ, ହୟଗ୍ରୀବ, ବରାହ, ରାମ ଓ ହନୁମାନଙ୍କ ସ୍ଥାନ ରହିଛି। 
“ଶାରଦା ତିଳକ'ର ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁସାରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ହିଁ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଅଟନ୍ତି। ସେ ମଧ୍ଯ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟମୋହନ ! ଏଥରୁ ଜାଣିବା ସହଜ ହୁଏ 
ଯେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସହିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଏବଂ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ' ଶାରଦା 
ତିଳକ”ରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବା ତ୍ରେଲୋକ୍ଯମୋହନଙ୍କୁ କାମଦେବ (ପ୍ରେମର 
ଦେବତା) ଭାବେ ମଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି | ଏହି କାରଣରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର 
ପୂଜା ଆରାଧନାରେ କାମଦେବ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ କିପରି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି ତାହା 
ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ଜୟଦେବଙ୍କ ' ଗୀତଗୋବିନ୍ଦଂରେ କୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ି ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଚତୁର୍ଥ 
ରୂପ। ଏପରିକି ଏହା ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟମୋହନ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୁକ ପ୍ରିୟ, କାରଣ କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଗୋପଲାୀଳାରେ ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମର ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ୟ ଘଟିଛି। ଶାସ୍ତଜ୍ଞମାନେ କହନ୍ତି ଯେ 
ଯୌନତା ଆରୋପ ନ କରି ଗୋପୀମାନଙ୍କ ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମ ଭକ୍ତି ଯେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମୋହିତ 
କରିଥଲା ଏହା ହୃଦୟଙ୍ଗମ ନ କଲେ ଏହାର ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ସହଜରେ ବୁଝି ହେବ 
ନାହିଁ। ଚତୁର୍ଦବଶ ଶତାଦୀର କେଶଭ ଭଟ୍ଟଙ୍କ  କ୍ରମଦୀପିକା' ଗ୍ରନ୍ଧରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଭୁବନମୋହନ ସୁଭଦ୍ରା ଅଟନ୍ତି। କିନୁ ପୁରୀରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମନ୍ଦିର ଅଛି। 
ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ବିଶେଷ ଭୂମିକା ରହିଛି। ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ 
ମାଉସୀ ଘରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ରହୁଥିଲା ବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ପାଇଁ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଯାଇଥଲେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭୁ ଫେରି ନ ଆସିବାରୁ ସେ ରଥ ଭାଙ୍ଗିଥିଲେ। 
ଏସବୁ ଲୋକାଚାରର ପ୍ରଭାବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସହିତ କେବଳ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ 
ଅବସ୍ଥାନ ଶାସ୍ତସମ୍ମତ । ଭକ୍ତ କବି ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ 
ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି। ଯେତେବେଳେ ଜାତିପ୍ରଥା 
ପ୍ରବଳ ଥଲା ସେତେବେଳେ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଏପରି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ରଚନା ଯେ 
ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଗନ ଘଟାଇବାରେ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲା ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହ। ଶ୍ରୀୟା ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘରକୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଯାଇଥୁଲେ ମାର୍ଗଶୀର ମାଣବସା 
ଗୁରୁବାର ଦିନ। ଅନେକ ଗୃହିଣୀ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଆବାହନ କରିବା ପାଇଁ ଦୀପ ଜାଳି 
ଅପେକ୍ଷା କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀୟା ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀର ଶୁଦ୍ଧପୁତ ପରିବେଶ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ଓ 
ବ୍ୟାକୂଳତା ଏବଂ ସମର୍ପଣ ଭାବ ତାଙ୍କୁ ଆକର୍ଷଣ କରିଥିଲା ବେଶୀ | ସେହି କାରଣରୁ 
ବଳଭଦ୍ରଙ୍କ ବିରୋଧ ସନ୍ତ୍ବେ ସେ ଶ୍ରୀୟା ଘରକୁ ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମନ୍ଦିରକୁ ଫେରିବା 
ସମୟରେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ ନ କରି ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରୁ ବାହାର କରିଦବାରୁ ସେ ଯାଇ ପିତା 
ବରୁଣଙ୍କ ଘରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥୁଲେ। କିନଧୁ ଫେରିଯିବା ଆଗରୁ ରାଗରେ ଦେଇଥ୍ବବା 
ଅଭିଶାପରୁ ଦୁଇ ଭାଇ ବାରଦୂଆର ହେଲେ, ଆଶ୍ରୟ ଓ ଅନ୍ନଜଳ ମିଳିଲା ନାହିଁ। 
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୧୧୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ଶେଷରେ ସେମାନଙ୍କ ଅହଂକାର ଭାଙ୍ଗଲା ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ହାତରୁ ଅନ୍ଧ ବ୍ଯଞ୍ଜନ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଦୂଇ ଭାଇ ତୃପ୍ତ ହେଲେ। ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରକୁ ଫେରିବାକୁ ରାଜି ହେଲେ 
କେତେକ ସର୍ଭରେ। ସେଇ ସବୁ କଥା ସନ୍ଧ୍‌ କବି ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ରଚିତ ' ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ପୁରାଣ”ରେ ରହିଛି । ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଘରେ ଘରେ ପାଳିତ ହେଉଛି। 
ସାହିତ୍ୟର ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପ୍ରଭାବ ଏଥ୍‌ରୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ 
ଜ୍ଞାନମିଶ୍ର ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେବଳ ସେ ସର୍ବେସର୍ବା ନୁହନ୍ତି ସେ ହେଉଛି ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ, 
ସଂସ୍କାରକ ଓ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ସହଯୋଗୀ ପରମବନ୍ଧୁ | 

ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତି ଏତିହ୍ଯ ପୁସ୍ତକରେ ୮ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ” ଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଡକ୍ଟର ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ କୁମାର ରଥ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ଜଗନ୍ନାଥ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଭାବେ ପରିଚିତ। କିଚୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କୃଷ୍ଣ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇଛି। 
ମହାଭାରତ ଓ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ ଗୀତା ରଚନା କାଳ ପରେ କୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ ଭାବେ 
ଜନମାନସରେ ଆବିର୍ଭାବ ହେଲେ । ଯେଉଁଠାରେ କେବଳ ଜଗନ୍ନାଥ ମୁର୍ରି ରହିଛି ଓ 
ସେଠାରେ ପୂଜା ଉପାସନା କରାଯାଏ ତାଙ୍କୁ ଦଧୟବାମନ କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ 
ପୁରାଣରୁ ସଂଗ୍ଧହୀତ ତଥ୍ୟରୁ ଶ୍ରୀ ରଥ କହି ଯେ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶିବଙ୍କ ପୁଜା ଆରାଧନା 
ଶୈବମାନଙ୍କର ପାଶୁପତ ସମ୍ପରଦାୟ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥୂଲା। ସେ ଯାହା 
ହେଉନା କାହିଁକି ମହାଭାରତ ଓ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ ଗୀତାର ରଚନା ଅନେକ ପରେ ହିଁ 
ଅନ୍ୟସବୁ ପୁରାଣ ରଚିତ ହୋଇଥୂଲା। ତେଣୁ ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦର କବି ବା 
ସନ୍ଧମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଇଷ୍ଟ ରୂପେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଦର୍ଶନ କରିଥୁବାରୁ 
କ୍ରମଶଃ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣରେ ପରିଣତ ହେଲେ। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ବୋଧହୁଏ 
କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପରେ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପେ ଚିହ୍ନିତ 
କରାଯାଇଛି। 

ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ଏଡ଼େ ବ୍ୟାପକ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥଲା ଯେ ତାଙ୍କୁ ପରମ 
ରଷ୍ଟ ରୂପେ ଅନେକ ଆରାଧନା କରୁଥୁଲେ | ମହାଭାରତ ଓ ଶ୍ରୀମଦଭାଗବତରେ 
ଗୀତାର କୃଷ୍ଣ ହେଉଛଚ୍ି ମହାଯୋଗୀ ଏବଂ ଅବତାର। ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ସଂସ୍କୃତ 
ସାହିତ୍ୟର ଏକ ଅନନ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଧ। କିନ୍ତୁ ଏଥିରେ କୃଷ୍ଣ ଓ ରାଧାଙ୍କ ରତିକ୍ରୀଡ଼ା ସମ୍ପର୍କରେ 
ଯେପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ତାହା ସଂସ୍କୃତ ପଢୁ ନ ଥିବା ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ବିହ୍ଵଳ କରୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରୁଥବା ଲୋକଙ୍କୁ ବିମର୍ଷ କରିବ। ତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତରରୁ ଯୌନତାର ପ୍ରଭାବ ଯେ 
ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ଓ ସମକାଳୀନ ସାହିତ୍ୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିବ ଏହା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ | ଇଷ୍ଟ ରୂପରେ ଯିଏ ଆବିର୍ଭାବ ହୁଅନି ତାଙ୍କୁ ପାର୍ଥିବ ଶରୀରର 
ଶାରୀରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥିବା ରତିଲୀଳା ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। 
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ପୁରୁଷୋରମ ଜଗନ୍ନାଥ ( ୧) ୧୧୩ 


ଏତିହାସିକ ଡକ୍ଟର କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଝଙ୍କାର” ସାହିତ୍ଯ ପତ୍ରିକାରେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍କୃତି' ପ୍ରବନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ “ତାଙ୍କ ପୌତ୍ର ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର 
ଦେବ ଆହୁରି ଟିକେ ଆଗକୁ ବଢ଼ି ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ଜୟ ବିଜୟ ଦ୍ବାରର ଶିଳାଲେଖରେ 
ଆଦେଶ ଦେଲେ ଯେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଧୂପ ବେଳେ ତୈଲେଙ୍ଗୀ ନାଚୁଣୀମାନେ 
କେବଳ ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ ( ଜୟଦେବଙ୍କ) ଗାଇ ନୃତ୍ୟ କରିବେ, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗୀତ 
ଗାଇପାରିବେ ନାହିଁ।” ଏହି ମତ ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ତ୍ରିପାଠୀଙ୍କ he 
evolution of Oriya Language and script ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ଯ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦର ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଆ କବିମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥୁଲା। ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ମତରେ ଏହାଦ୍ଵାରା ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ମହତ୍ଵ ଓ ମୂଳ ତର୍ତ 
ଏକାବେଳକେ ବଦଳି ଯାଇଥଲା ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଅ ସଂସ୍କୃତିର ଅବକ୍ଷୟ 
ଘଟାଇବାରେ ସହାୟକ ହେଲା ପରବର୍ରୀ କାଳର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଉପରେ | ଏହାର ପ୍ରଭୂତ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥିବାରୁ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନାର ଅବକାଶ ଅଛି ।ଜ୍ଞ 
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e୧୧୪ 


ପୁରୁଷୋଉମ ଜଗନ୍ନାଥ( ୨ ) 


ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ଠାରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଶାସକ ଓ 
ଶାସିତମାନଙ୍କର ନୟନର ମଣି ଓ ପ୍ରାଣର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆକର୍ଷଣ ହୋଇ ରହି ଆସିଛନ୍ତି। 
ଇତିହାସର ବିବର୍ଗନ ଧାରାରେ ସେ ବହୁ ଉ ହନ ଓ ପତନ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଧର୍ମର ବିଜୟବାନା ଏବେ ବି ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଉପରେ ଉଡ଼ୁଛି। ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ପଦାୟ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପରମପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ସହକାରେ ନିଜର ବୋଲି 
ଦାବି କରିଆସିଛନ୍ି। ରଥଯାତ୍ରା ବେଳେ ତାଙ୍କ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ରଥ ଉପରେ ଦର୍ଶନ 
କରିବା ପାଇଁ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ଶିଖ୍‌, ହିନ୍ଦୁ କେବଳ ଠୁଳ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ମୁସଲମାନ 
ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁମାନେ ତାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳତା ପ୍ରକାଶ କରୁଥିବା 
ଲେଖକର ଅଙ୍ଗେନିଭା କାହାଣୀ ! ସେଇ କାରଣରୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କୌଣସି ଦେବ 
ମନ୍ଦିର ଉପରେ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମୀମାନଙ୍କ ଏତେ ଆକ୍ରମଣ ହୋଇନାହିଁ। ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ 
ବାରମ୍ବାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତର କରିବାକୁ ପଡ଼ିନାହିଁ। ଏହାସତ୍ତେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମହାପ୍ରଭୁ (ଦାରୁବହୁ)ଙ୍କ ଅକ୍ଷୟ ସତ୍ତା ଭକ୍ତ ପ୍ରାଣକୁ ବିହ୍ଵଳ ଓ ବିଭୋର କରୁଛି। 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସାର୍ବଭୌମ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ ହୋଇଥବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ ନିଜକୁ ରକ୍ଷାକରି ପାରି 
ନ ଥବା ଦେଖି ଓଡ଼ିଆରେ କଥାଟିଏ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି ଯେ “ନିଜ ରକ୍ଷଣେ ଅସମ୍ଭବ, 
ସେ କାହୁଁ ଆନକୁ ରଖିବ।' 

ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ଯ ପୁସ୍ତକର ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଖଣ୍ଡରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରହସ୍ୟମୟ ଲୀଳା ଓ ପ୍ରବାସ ରଚନାରେ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ପ୍ରତିହାରୀ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ଗବେଷକମାନଙ୍କ ଅନୁମାନ ଅନୁସାରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଉପରେ ଓ 
ଦିଅଁଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କାଳରେ ଅନ୍ୟୁନ ପଚାଶ ହଜାର ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ସେବାୟତ, 
ପାଇକ ନିହତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ମନ୍ଦିର କୋଷରେ ଗଛିତ ସ୍ଵର୍ଣ ହୀରା, ନୀଳା, 
ମୋତି ମାଣିକ୍ୟ ଲୁଣ୍ଠନ କରାଯାଇଛି ¦! ଗୁଜୁରାଟର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସୋମନାଥ ମନ୍ଦିର ଉପରେ 
ଯବନମାନେ ବାରମ୍ବାର ଆକ୍ରମଣ କରି ମନ୍ଦିରର ଅଶେଷ କ୍ଷତି କରିଥିଲେ। ମନ୍ଦିର 
ବାରମ୍ବାର ଧ୍ଵସ୍ତ ବିଧ୍ଵସ୍ତ ହେବା ପରେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ପରେ ପୂର୍ବତନ 
ସ୍ଵରାଷ୍ଟ୍ରମନ୍ତ୍ରୀ ସର୍ଦାର ବଲ୍ଲଭ ଭାଇ ପଟେଲଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ନୂତନ ସୋମନାଥ ମନ୍ଦିର 
ପୁନର୍ବାର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଛି । 
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ପୁରୁଷୋରମ ଜଗନ୍ନାଥ( ୨ ) ୧୧୫ 


ଇତିହାସ ଓ ମାଦଳାପାଞ୍ଜି ଏବଂ ଚଇନି ଚକଡ଼ା, ସନନ୍ଦ ଓ ଲୋକକଥାରୁ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ସର୍ବମୋଟ୍‌ ଅଠରଥର ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଆକ୍ରମଣର ଶିକାର 
ହୋଇଥୁୂଲା। ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ପ୍ରତିହାରୀ ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଦେଇଥ୍‌ବା ସୂଚନାରୁ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ବାରମ୍ବାର ଏଇ କାରଣରୁ ବିଗ୍ରହମାନଙ୍କୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥିଲା। ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଇଥର ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ବାହାରେ କୋଡ଼ିଏ ଥର 
ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ଲୁଚାଇ ରଖାଯାଇଥୁଲା ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ । ଦୁଇଥର ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ପାତାଳୀ 
କରାଯାଇଥୁଲା | ପ୍ରଥମ ଆକ୍ରମଣ ଯବନ ରକ୍ତବାହୁ ଆରବ ଦେଶରୁ ଆସି ଶ୍ରମନ୍ଦିର 
ଆକ୍ରମଣ କରିଥିଲା ୬୭୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଦରୁ ୬୭୫ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ। ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ 
ସୋନପୁରର ଗୋପାଳିଠାରେ ୪୫ ବର୍ଷ ଏବଂ ପରେ ଛାଲିଆ ପାହାଡ଼ରେ ଭୁଇଁ 
ତଳେ ୯୯ ବର୍ଷ ପାତାଳି କରାଯାଇଥଲା। ଦିଅଁମାନେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଫେରି ଆସିଥିଲେ 
୮୧ ୪ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରୁ ୮୧୯ ମଧ୍ଯରେ। ଦ୍ଵିତୀୟ ଆକ୍ରମଣ ବଙ୍ଗର ନବାବ ଇଲିୟାସ 
ଶାହା କରିଥିଲେ ୧୩୪୦ ଖ୍ରୀଷ୍କା୍ଦରେ, ତୃତୀୟ ଆକ୍ରମଣ ୧୩୬୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହଦରେ 
ଦିଲ୍ଲୀର ବାଦଶାହ ଫିରୋଜ ଶାହା ତୋଗଲକ, ଚତୁର୍ଥ ଆକ୍ରମଣ କରିଥୁଲେ 
ଇସ୍ମାଇଲ୍‌ ଗାଜି ୧୫୯୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହରେ । ୧୫୬୮ରେ ବଙ୍ଗର ସୁଲତାନଙ୍କ 
ସେନାପତି କଳାପାହାଡ଼ ଚିଲିକାରୁ ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ନେଇ ହୁଗୁଳି ନଦୀ କୂଳରେ ନିଆଁ 
ଲଗାଇ ଦେଇ ନଦୀରେ ଭସାଇ ଦେଇଥଲା। ଭକ୍ତ ବିଶର ମହାନ୍ତି ସେଠାରୁ 
“ବ୍ରହ୍ମ'ଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ମୃଦଙ୍ଗ ଭିତରେ ରଖି କୂଜଙ୍ଗ ଆଣିଥିଲେ। ୧୫୯୨ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ ପଠାଣ ସୁଲମାନ ଓ ୱସମାନ ଏବଂ ୧୬୦୧ରେ ମିର୍ଜା ଖୁରାମ୍‌ଙ୍କ 
ସପ୍ରମ ଆକ୍ରମଣ। ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ନେଇ କପିଳେଶ୍ଵର ଠାରେ ପଞ୍ଚମୁଖୀ ଗୋସାଣି 
ମନ୍ଦିରରେ ରଖାଯାଇଥଲା। ଅଷ୍ଟମ ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥୁଲା ହାସିମ୍‌ ଖାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
୧୬୦୭ରେ। ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ଖୋର୍ଧା ଗୋପାଳ ମନ୍ଦିରରେ ରଖାଯାଇଥିଲା ଏବଂ 
୧୬୦୮ରେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଫେରିଆସିଥ୍‌ୂଲେ। କେଶବ ଦାସମାରୁ ୧୬୧ ୦ରେ 
(ନବମ) ଆକ୍ରମଣ ଯୋଗୁଁ ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ଗୁଣ୍ଡିଚା ମନ୍ଦିରରେ ଆଠମାସ ରହିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥିଲା। (ଦଶମରେ) କଲ୍ୟାଣ ମଲ୍ଲ ୧୬ ୧୧ ଆକ୍ରମଣ କରିବାରୁ ଦିଅଁଙ୍କୁ ନେଇ 
ଏକ ବର୍ଷ ଚିଲିକାରେ ରଖାଯାଇଥଲା। ୧୬୧ ୨ରେ (ଏକାଦଶ)କଲ୍ୟାଣ ମଲ୍ଲ 
ଦ୍ବିତୀୟଥର ଆକ୍ରମଣ କରିବାରୁ ଚାପରେ ଠାକୁରମାନଙ୍କୁ ବସାଇ ଗୁରୁବାଇ 
ଗଡ଼ଠାରେ ଲୋଟଣି ବରଗଛ ତଳେ ରଖା ଯାଇଥଲା। ଏଠାରେ ଏବେ ଦଧ୍ବବାମନ 
ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ପିତ। ୧୬୧ ୭ରେ ମକରମ୍‌ ଖାଁଙ୍କ (ଦ୍ଵାଦଶ) ଆକ୍ରମଣ ଯୋଗୁଁ 
ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ଭାର୍ଗବୀ ବାଟ ଦେଇ ଗୁରୁବାଇ ଗବପଦର (ବାଣପୁର ତହସିଲ)କୁ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତର କରାଯାଇଥୂଲା। (ତ୍ରୟୋଦଶ) ମିର୍ଜା ମହମ୍ମଦ ବେଗ ୧୬୨୧ 
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୧୧୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ। ଦଶବଦ୍ଧାରୀଗଡ଼କୁ ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ଶାଳିଆ ନଦୀ ମୁହାଣ ଏବଂ ପରେ 
ଦାରୁବହ୍ଙ୍କୁ ଖୋର୍ବାର ଗଡ଼ମାଣତ୍ରୀକୁ ନିଆଯାଇଥୁୂଲା। ମୁତାକ୍ଵାଦ ଖୀ (ଚତୁର୍ଦବଶ) 
ଆକ୍ରମଣ ୧୬୮୫ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା, ଅମୀର ଫତେ ଖାଁ ପଞ୍ଚଦଶ ଆକ୍ରମଣ୧ ୬୪୬ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ, ଆକ୍ରାମ ଖାଁ ୧୬୯ ୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ। ସେତେବେଳେ ବିମଳା ମନ୍ଦିର ପଛପଟେ 
ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ଲୁଚାଇ ରଖାଯାଇଥଲା। ପରେ ସେଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମଗିରିର ଗଡ଼ କୋକାଇକୁ 
ନିଆଯାଇଥୂଲା। ୧୭ନଂ ଆକ୍ରମଣ ଥୁଲା ମହମ୍ମଦ ତାକି ଖାଁ ୧୭୩୧ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହରେ। 
ସେତେବେଳେ ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ନେଇ ପ୍ରଥମେ କଂକଣ ଶିଖରୀ କୂଦ ଏବଂ ପରେ 
ହରିହରେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର (ବାଣପୁର)ରେ ରଖାଯାଇଥଲା। ପରେ ରଥଯାତ୍ରା ବେଳକୁ 
ଅଣାଯାଇଥଲା| ୧୭୩୩ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହରେ ଆସିଥିଲେ ତକି ଖାଁ। ଏହା ଥଲା ମନ୍ଦିର 
ଉପରେ ୧ ୮ନଂ ଆକ୍ରମଣ | ଦ୍ବିତୀୟଥର ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ବାଣପୁର ହରିହରେଶ୍ବର ମଣ୍ଡପ 
ଏବଂ ପରେ ବିଜିପୁର ଚିଲିକା କୁଳରେ ରଖାଯାଇଥୁଲା। ପରେ ଆଠଗଡ଼ ବାଟଦେଇ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଗନ। ଏଥିରୁ ସ୍ପଷ୍ଚ ଯେ ଷୋହଳ ଥର ଯବନ ଓ ମୋଗଲ ଏବଂ 
ଦୁଇଥର ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ ଯୋଗୁଁ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ଦେବାର୍୍ଚନାରେ ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥୂଲା। ଅଠର ଥର ଆକ୍ରମଣରୁ କେବଳ ୧୬୦୧ରୁ ୧୬୯୨ ମଧ୍ଯରେ 
ଦଶଥର ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥଲା | ୧୫୦୯ ରୁ ୧୫୯ ୨ ମଧ୍ଯରେ 
ତିନିଥର। ୧୭୩୧ ଓ ୧୭୩୩ ଦୂଇଥର ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥୁଲା। ୧୩୪୦ ଓ 
୧୩୬୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ ଦୁଇଥର ଆକ୍ରମଣ । 

ହିନ୍ଦୁ ଜଗତର ପରମ ଆରାଧ୍ୟ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଉପରେ 
ଅଠରଥର ଆକ୍ରମଣ ହେବାର ପଟାନ୍ତର ଇତିହାସରେ ନାହିଁ। ସବୁଠାରୁ ବିସ୍ଲୟର 
ବିଷୟ ଏଇ ଯେ ଅଠରଥର ଆକ୍ରମଣ ଏବଂ ଶ୍ରୀବିଗ୍ରହମାନଙ୍କର ୧୪୩ ବର୍ଷ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତର ଓ ପାତାଳୀ ହେବାର ବିପର୍ଯ୍ୟୟର କାହାଣୀ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଜାଣେନାହିଁ 
ବା ଜାଣିବା ପାଇଁ ସ୍ୃହା କରିନାହିଁ। ଏହା କେବଳ ଇତିହାସର ବିଷୟ ହୋଇରହିଛି 
ରକ୍ତବାହୁ ଆକ୍ରମଣ କଲାବେଳେ ଶୁଭାକର (ପ୍ରଥମ) କ୍ଷମତାରେ ଥବା ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏ ବିଷୟରେ ଆର.ଡି. ବାନାର୍ଜୀ ଓ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ 
ଏତିହାସିକ ଭିନ୍ନମତ ପୋଷଣ କରନ୍ତି । ରକ୍ତବାହୁ ଭାରତର ପଶ୍ଚିମରୁ ଆସିଥୂଲା । 
ତା'ର ସଠିକ୍‌ ନାମ ବୋଧହୁଏ ଅନ୍ୟ କିଛି। ଏସବୁ ଆକ୍ରମଣର ପ୍ରଧାନ ଉଦେଶ୍ଯ 
ଥିଲା ମନ୍ଦିରର ଧନରତ୍ନ ଲୁଣ୍ଠନ କରିବା ଓ ଧର୍ମୀୟ କାରଣରୁ ବିଗ୍ରହମାନଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବା | 

୧୩୪୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ବଙ୍ଗଳାର ନବାବ ଇଲିୟାସ୍‌ ଶାହା ଏବଂ ୧୩୬୦ରେ 
ଦିଲ୍ଲୀର ବାଦଶାହା ଫିରୋଜ ଶାହା ତୋଗଲକ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଆକ୍ରମଣ କଲାବେଳେ 
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ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ( ୨ ) ୧୧୭ 


ଯଥାକ୍ରମେ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜା ଦ୍ଵିତୀୟ ନରସିଂହ ଦେବ (୧୩୨୮-୧୩୩୫) 
„ଏବଂ ତୃତୀୟ ଭାନୁଦେବ ୧୩୫ ୨-୧୩୭୮ ସିଂହାସନରେ ଥିଲେ। ଡଃ. 
ପ୍ରବୋଧ କୁମାର ମିଶ୍ର “ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି (ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ) ରେ 
ଗଙ୍ଗବଂଶର ଶେଷ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ, “ସେତେବେଳକୁ ପରାକ୍ରମୀ 
ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ବ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇ ପଡ଼ିଥିଲା ଏବଂ ବହିଃଶତ୍ସର ଆକ୍ରମଣ ପ୍ରତିହତ 
କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ କ୍ଷମ ନ ଥିଲେ ।' ଖୁଜ୍ଲି ମଣ୍ଡଳର ଭଞ୍ଜ ବଂଶର ରାଜା ଓ 
ଅନ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯ ସଂଗଠିତ ନଥୁ୍‌ବାରୁ ବାରମ୍ବାର ମୋଗଲ ଆକ୍ରମଣ ଆଗରେ ଛିଡ଼ା 
ହୋଇପାରି ନ ଥଲେ। ସେତେବେଳକୁ ବଙ୍ଗଳାର ଆଫଗାନ ଓ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ 
ମୋଗଲ ଶାସକଗଣ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣର ହିନ୍ଦୁ ରାଜାମାନେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବାରୁ ଉତ୍କଳ 
ଖଣ୍ଡରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରିବା ସମ୍ଭବ ନ ଥଲା। ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ 
ନରପତିମାନେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଅସମର୍ଥ ଥିବାରୁ ମନ୍ଦିର ଲୁଣ୍ଠନ ଓ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବା କାର୍ଯ୍ୟ ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣକାରୀମାନେ ସହଜରେ କରିପାରୁଥଲେ। 
୧୫୦୯ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ ଇସମାଇଲ୍‌ ଲୋଦି, ୧୫୬୮ରେ କଳାପାହାଡ଼ ଏବଂ 
୧୫୯୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହଦରେ ପଠାଣ ସୁଲେମାନ ଓ ଉସମାନ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଆକ୍ରମଣ 
କଲାବେଳକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଇଥୁଲା। ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ 
୧୪୯୭-୧୫୩୩ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ହିଁ ଇସ୍‌ମାଇଲ୍‌ ଗାଜି ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଆକ୍ରମଣ 
କରିଥଲା। ସେତେବେଳକୁ କୃଷ୍ଣଦେବ ରାୟ ସହିତ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ଶତୃତା ଚରମ 
ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚୁଥଲା। ଦକ୍ଷିଣରେ ନିଜ ସେନାପତିଙ୍କ ଦାୟିତ୍ବରେ ଛାଡ଼ି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର 
୧୫୦୯ରେ ହୁସେନ୍‌ ଶାହାଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ କଟକ 
ଯାଇଥଲେ | ସେଇ କାରଣରୁ ଇସ୍‌ମାଇଲ୍‌ ଲୋଦିର ପୁରୀ ଆକ୍ରମଣ ପ୍ରତିହତ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ହୋଇନଥୁଲା | ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ସ୍ଵୟଂ ଜଣେ ଗୁଣବାନ ପରାକ୍ରମୀ ରାଜା ଥୁଲେ 
ମଧ୍ୟ ସେ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣରୁ ଶତ୍ସମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ ଯୋଗୁ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇପଡ଼ିଥିଲେ। 
ତାଙ୍କର ସମସାମୟିକ ଥୁଲେ ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ଯ ମହାପ୍ରଭୁ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ପୁରୀ 
ଆଗମନ, ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧାଭକ୍ତି ପ୍ରେମର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ଓ 
ଉପଯୋଗୀ ଥୁଲା। କିନୁ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ରାଜ୍ଯ ଶାସନ ଓ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ନ 
ହେବାରୁ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦୁଇପୁତ୍ର ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ଶିକାର ହୋଇ ନିହତ ହେବାରୁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵର ଅବକ୍ଷୟ ଘଟିଲା। ତାଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରୀ ଗୋବିନ୍ଦ ବିଦ୍ୟାଧରଙ୍କ ଶତୃତା 
ଯୋଗୁଁ ରାଜ୍ୟର ଅଶେଷ କ୍ଷତି ହୋଇଥୁଲା। ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଧର୍ମନିଷ୍ଠ ଦେଶ ଥୁଲା। 
ଧର୍ମୀୟ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବିଧତା ସନ୍ତେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ପ୍ରଜାଙ୍କ 
ମନୋରଞ୍ଜନ କରିବା ଥଲା ରାଜଧର୍ମ। ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଶୈବ ଥଲେ ମଧ୍ଯ 
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୧୧୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଅନ୍ଯ ସମ୍ପଦାୟକୁ ହତାଦର ନ ଥୂଲା। ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜାମାନେ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେଉଥଲେ। ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କ ପରି କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ମଧ୍ଯ 
ନିଜକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରାଉତ ବୋଲି କହୁଥଲେ। ଶାନ୍ତି, ମୈତ୍ରୀ ଓ ସହିଷ୍ୁତା ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଥଲା ରାଜଶକ୍ତି। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ଶାନ୍ତି, ମୈତ୍ରୀ ଓ ସମନ୍ଟୟର 
ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଉତ୍କଳ ଖଣ୍ଡକୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାଇଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂହତି ଓ ସମନ୍ଵୟ ନ ଥଲା। ତେଣୁ ଆଫଗାନ୍‌, ମରାଠା, 
ମୋଗଲ ଓ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ ପ୍ରତିହତ କରିପାରି ନ ଥଲେ। ଜଗନ୍ନାଥ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପରି ଏକ୍ୟ, ଶାନ୍ତି ସଂହତି ଓ ମୈତ୍ରୀର ଅନନ୍ୟ ଇଷ୍ଟ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତି କ୍ରମଶଃ ନିଜର ଶୈର୍ଯ୍ୟ ବୀର୍ଯ୍ୟ ହରାଇଲା। ରାଜପତି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଦେବ 
୧୫୩୩ରେ ଦେହତ୍ଯାଗ କଲେ । ସେହିଠାରୁ ଗୋବିନ୍ଦ ବିଦ୍ୟାଧର (୧ ୫୩୪- 
୧୫୪୯) ଚକ୍ରପ୍ରତାପ ୧୫୪୯-୧୫୫୭, ନରସିଂହଦେବ ୧୫୫୭- 
୧୫୫୮, ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବ ୧୫୫୯-୧୫୬୮ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜତ୍ଵ କରିଥଲେ। 
ଏହାପରେ ବଙ୍ଗର ଆଫଗାନ ଶାସକ ସୁଲେମାନ କରନାନୀ ୧ ୫ ୬୮ରେ ଓଡ଼ିଶା 
ଅଧ୍ବକାର କଲେ ଏବଂ ଆଫଗାନ, ମରାଠା, ମୋଗଲ ଓ ଇଂରେଜ ଶାସନ ରହିଥୁଲା 
୧୯୪୭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଓ ଖାରବେଳଙ୍କ ଠାରୁ ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷର 
ଇତିହାସ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ଅଜସ୍ର ସୁଯୋଗ ଦେଇଛି ଶର୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ | କିନୁ 
୧୫୩୩ ରୁ ୧୯ ୪୭ ଓଡ଼ିଶାର କଳଙ୍କତ ଇତିହାସକୁ ମାଟିତଳେ ପୋତି ପୁଣି ବୀର 
ବିକ୍ରମରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରଚୁର ସୁଯୋଗ ଥୁବା ସର୍ତ ଓଡ଼ିଆମାନେ ଏବେ 
ବି ହୃତ୍ଗୌରବ ଫେରି ପାଇନାହାନ୍ତି କି ସେଥୁପାଇଁ ଉଦ୍ୟମୀ ନୂହନ୍ତି 

ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ଏବଂ ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କ ସହଯୋଗୀ ମାନଙ୍କ ଉଦ୍ୟମ, ତ୍ୟାଗ ଯୋଗୁଁ ୧୯୩୬ ଏପ୍ରିଲ୍‌ ପହିଲା 
ଦିନ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରବେଶ ଗଠିତହେଲା ଏବଂ ୧୯୪୭ ଅଗଷ୍ଟ ୧୫ରେ ଦେଶ 
ସ୍ବାଧୀନ ହେବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଜାତୀୟ ଜୀବନର ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। ଏଇ ନେତାମାନେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ନଥୂଲେ ଓଡ଼ିଶା ଆଜି ସ୍ବାଭିମାନର ସହିତ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ନଥାନ୍ତା । 
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ଗଣଦେବତାଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା 


ରଥଯାତ୍ରାକୁ ଘୋଷଯାତ୍ରା ବା ଗଣଯାତ୍ରା କୁହାଯାଏ। ତିନି ଠାକୁରଙ୍କ ଏଇ 
ଅଭିନବ ନବଦିନ ଯାତ୍ରା ଅଗଣିତ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ସୁଯୋଗ ଦିଏ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଆଖି 
ଖୋଲି ଦେଖିବା ପାଇଁ, ବାହୁମେଲି କୁଣ୍ାଇବା ପାଇଁ, ପ୍ରାଣଭରି ନିଜକୁ ତାଙ୍କ 
ପାଦପଦ୍ଧରେ ସମର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ । ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରର ରଥଯାତ୍ରା କେବେ ଓ 
କେଉଁ ଦିନ, ମାସ ଓ ବର୍ଷରୁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଏହାର ସଠିକ୍‌ ଇତିହାସ ନାହିଁ, କିନୁ 
ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ଗବେଷଣାରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ “ଜୀନ” ଓ ଜୈନଧର୍ମ ସହିତ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ କାଳରେ ରଥଯାତ୍ରାର ସମ୍ପର୍କ ଥଲା। ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗକୁ ପରାସ୍ତ କରି 
ଜୀନଙ୍କୁ ମଗଧ ନେଇଯାଇଥଲେ। କିନ୍ଧୁ ଏହାର ପ୍ରାୟ ଦୁଇଶହ ବର୍ଷ ପରେ 
ଖାରବେଳ ମଗଧ ଆକ୍ରମଣ କରି ମଗଧରାଜ ନନ୍ଦରାଜାଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ‘ଜୀନଂଙ୍କୁ 
କଳିଙ୍ଗକୁ ଫେରାଇ ଆଣିଥୂଲେ। ଡକ୍ଟର ରମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ର “କଳିଙ୍ଗ ଜୀନ 
ଏବଂ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିବର୍ରନ'- (ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ଯ - ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଖଣ୍ଡରେ) ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ରଥଯାତ୍ରା ଜୈନମାନେ ହିଁ ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ 
କରିଥିଲେ। କୈନମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଥମ ତୀର୍ଥଙ୍କର ରଷଭନାଥ ଆଷାଢ଼ 
ଦ୍ଵିତୀୟ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ମାତୃ କୋଳରେ ରୂପ ନେଲେ। ତେଣୁ ଆଷାଢ଼ର ଦ୍ଵିତୀୟ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା 
ଦିନ ଦୈତ୍ରଯାତ୍ରା ବା ରଥଯାତ୍ରା ପାଳନ କରାଯାଏ। ଜୈନ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ସ୍କାନ ଓ ଅଭିଷେକ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଏ। ବୌଦ୍ଧମାନେ ମଧ୍ଯ ରଥଯତ୍ରା 
କରୁଥୁବା କୂହାଯାଏ। ଏଥ୍‌ରୁ ଅନୁମାନ କରିବା ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ ନାହିଁ ଯେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପୂର୍ବ ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳୁ ରଥଯାତ୍ରାର ଆରମ୍ଭ । ଏଇ “ ଜୀନ” ବା ଘନ ନୀଳ 
ବର୍ଣ୍ଣର ପଥର ପରେ ନୀଳମାଧବରେ ପରିଣତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଡଙ୍କ 
ମତ ତା'ପରେ ବିଶ୍ଵବାବସୃ ବିଦ୍ୟାପତି. ଓ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ମଙ୍କ କାହାଣୀ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ସେହି 
ପରମ୍ପରା ରକ୍ଷା କରି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା ଓ ସୁଦର୍ଶନଙ୍କ ସ୍କାନଯତ୍ରା, 
ନବଯୌବନ ବେଶ ଓ ନେତ୍ରୋତ୍ସବ ପାଳିତ ହୋଇଆସୁଛି ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷ 
ଧରି। ଏତିହାସିକ ଡକ୍ଟର ମହାପାତ୍ର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ଜଗନ୍ନାଥ ନାମ କୈନଧର୍ମରୁ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ନୀଳଚକ୍ର ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରଥମ ତୀର୍ଥଙ୍କର ରଷଭ 
ନାଥଙ୍କ ଧର୍ମଚକ୍ର। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନୈବେଦ୍ଯ ଦିଆଯାଇଥିବା ମହାପ୍ରସାଦକୁୂ ଗୋଟିଏ 
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୧୨୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ସ୍ତରରେ କୈବଲ୍ଯ କୂହାଯାଏ। ଜୈନମାନେ ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ଦେହରେ ଥବା 
ତୀର୍ଥଙ୍କରଙ୍କ ମୁର୍ରିକୁ ୨୪ତମ ତୀର୍ଥଙ୍କର ମହାବୀରଙ୍କର ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରି 
ପୂଜା୍ଟଟନା ଏବେ ମଧ୍ୟ କରନ୍ତି ।| 
ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ ଦାଶ ‘ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ତତ୍ତ' ପୁସ୍ତକରେ 
ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରଥଯାତ୍ରା ଏକ ପ୍ରଧାନ ଭସ୍ସବ ଭାବେ 
ପରିଗଣିତ। ଏହା ଏବେ ରସ୍କନ୍‌ ଦ୍ଵାରା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଉତ୍ସବରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । 
ରଥାଯାତ୍ରା ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ପାଳିତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭାରତ ବାହାରେ 
ଆମେରିକାର ଏକାଧ୍ବକ ସହରରେ, ଲଣ୍ଡନ, ମସ୍ଚୋ, ଟୋକିଓ ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ 
ସହରରେ ପାଳିତ ହେଉଛି ଏବଂ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ରଥଯାତ୍ରାରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ 
କରଚ୍ତି। ମହାପ୍ରଭୁ ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଅଗଣିତ ଲୋକଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦିଅନ୍ତି । 
ରଥଯାତ୍ରାର ଆକର୍ଷଣ ଶକ୍ତି ଅସୀମ। ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକ 
ରଥଯାତ୍ରାକୁ ଉପଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଏକତ୍ର ହେଉଥିବାରୁ ଟିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ଉତ୍ତରଣ 
ଘଟେ। 
“ରଥ” ବୈଦିକ ଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ। 
କଠୋପନିଷଦର ପ୍ରଥମ ଅ ୩-୩ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି - 
ଆତ୍ସାନଂ ରଥୂନଂ ବିଵି ଶରୀରଂ ରଥମେବତୁ 
ବୁଵ୍ଧି ଚୁ ସାରଥୁଂ ବିବ୍ଧି ମନଃ ପ୍ରଗ୍ରହମେବ ଚ | 
ଏଠାରେ ଶରୀରକୁ ରଥ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇଛି ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ରଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି - 
ଓଁ ଆକୃଷ୍ଠେନ ରଜସା ବର୍ଭମାନୋ 
ନିବେଶୟନ୍ନ ମୃତଂ ମର୍ର୍ଯୟଂ ଚ 
ହିରଣ୍ଣୟେନ ସବିତା ରଥେନା 
ଦେବୋ ୟାତି ଭୁବନାନି ପଶ୍ୟନ୍‌ 
ରନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଓ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ମଧ୍ଯ ରଥ ଥୁବାର କୁହାଯାଏ। ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ 
ଓ ପୁରାଣରେ ମଧ୍ୟ ରଥର ବହୁଳ ବ୍ଯବହାର ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥିଲା ଯେ ପୂଥବୀ ଚାରିପାଖେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦକ୍ଷିଣ କରନ୍ତି | 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ରଥର ଘୋଡ଼ା ସଂଖ୍ୟା ବାର। ଏଇପରି ଘୋଡ଼ା ଉପରେ ଥିବା ଏକ ମହାନ୍‌ 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ନିଦର୍ଶନ ହେଉଛି କୋଣାର୍କର ପୂଥବୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର | 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ହେବା ବେଳେ ବୈଦିକ ରଷିମାନଙ୍କ କଣ୍ଠରୁ ନିଃସୃତ ହେଉଥଲା ଓ 
ଆକୃଷ୍ଠେନୋ ରଜସା ବର୍ଉମାନୋ... | ସୂର୍ଯ୍ୟ ରଥରେ ବସି ସମଗ୍ର ଭୁବନ ଦର୍ଶନ 
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ଗଣଦେବତାଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ୧୨୧ 


କରୁଥିଲେ । ଏଇ ପ୍ରତୀକାତ୍ଵକ ଚେତନାରୁ ଲୋକଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ରଥ ଚକ ହେଉଛି 
ପ୍ରଗତିର ପ୍ରତୀକ | 

ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣର ଉନ୍କଳଖଣ୍ଡରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ନବଦିନ ଯାତ୍ରା ସମୟରେ 
ଗୁଣ୍ଡିଚା ମନ୍ଦିରରେ ଠାକୁରମାନେ ଅବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି। ଉତ୍କଳଖଣ୍ଡରେ ଅହି ଯେ 
ମହାପ୍ରଭୁ କହିଲେ, ହେ, ରାଜା ( ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ପ) ! ମୁଁ ସେଠାକୁ ନଅଦିନ ଯାତ୍ରା କରିବି 
ଏବଂ ତା'ପରେ ପୁଣି ଫେରିବି। ସେଠାରେ ଥୁବାବେଳେ ନିଖିଳ ତୀର୍ଥମୟ 
ସରୋବର (ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ସରୋବର) ଅଛି, ତୁମକୁ ଅନୁଗ୍ରହ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ସେଇ 
ସରୋବର କୂଳରେ ମୁଁ ଏକ ସପ୍ତାହ ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ କରିବି।” ଏଇ ନବଦିନ ଯାତ୍ରା ହିଁ 
ଗୁଣ୍ିଚା ଯାତ୍ରା। ଗୁଣ୍ଡିଚା ତୀର୍ଥକୁ ମହାବେଦୀ କୁହାଯାଉଥୁ୍‌ବାରୁ ଏହାକୁ ମହାଦେବୀ 
ଯାତ୍ରା ମଧ୍ଯ କୂହନ୍ତି। 

ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ସହିତ ତାଙ୍କ ରଥର ଦଉଡ଼ି ଧରି ଟାଣିବା ପରମ 
ସୌଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି ବଡ଼ ସାନ ସମସ୍ତେ। କେବଳ ଯେ 
ରଥଯାତ୍ରା ବେଳେ ଡାହୁକ, ସେବକ, ଶ୍ୂଙ୍ଗଳା ରକ୍ଷା କରୁଥିବା ସମସ୍ତେ ଏଇ 
ଉତ୍ସବରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ମହାପୁଣ୍ଯ ସଞ୍ଚୟ କରନ୍ତି ତାହା 
ନୁହେଁ, ବାର ଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଜଗତଗୁରୁ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଥୂଲେ- ' ରଥେତୁ 
ବାମନ ଦୃଷ୍ଟା ପୁନର୍ଜନ୍ସ ନବିଦ୍ଯତେ।” ଅର୍ଥାତ୍‌ ରଥ ଉପରେ ଏଇ ବାମନ ରୂପ 
ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦର୍ଶନ କଲେ ପୂନର୍ଜନ୍ସ ହୁଏ ନାହିଁ। ରଥଯାତ୍ରା ବାସ୍ତବରେ ଏପରି ଏକ 
ପର୍ବ ଯାହା ଓଡ଼ିଆର ପ୍ରାଣତନ୍ତ୍ରରେ ଝଙ୍କାର ତୋଳେ । ମୂକକୁ ବାଚାଳ କରେ। ପଙ୍ଗୁ 
ଗିରି ଚଢ଼ିବା ପାଇଁ ସାହସ କରେ। ସମବେତ ଜନଗଣ, ଜାତି ଧର୍ମ ବର୍ଣ୍ଣ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ରଥ ଟାଣିବା ବେଳେ ପ୍ରତି ଶିରା ପ୍ରଶିରାରେ ଉଚ୍ଚକିତ ଓ ପଲଲବିତ 
ହୁଅନ୍ତି। 

ମହାପ୍ରଭୁ ରଥାରୂଢ଼ ହେବା ପରେ ଓଡ଼ିଶାର ଗଜପତି ଠାକୁର ରାଜା ସୁନା 
ଖଡ଼ିକାରେ ରଥ ଉପରେ ଛେରା ପହଁରା କରନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ସେ ସଫେଇ 
ବାଲାର କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ମହା ଆହ୍ଲାଦରେ। ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଏକ କାହାଣୀ ଲୋକ ମୁହଁରୁ 
ଶୁଣାଯାଏ । 

ଅନେକ ଅନେକ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗର ରାଜକୁମାର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ 
ଦେଶ ଭ୍ରମଣରେ ବାହାରିଥ୍‌ଲେ। ଅନେକ ଦିନ ପରେ ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର କାଞ୍ଚ 
ସହରରେ ପହଞ୍ଚଲେ ଏବଂ ସେ ଦେଶର ରାଜା ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ ସମ୍ଭାଶଣ ଜଣାଇ 
ଉତ୍ତମ ଆତିଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କଲେ। ରାଜା ତାଙ୍କର ରୂପବତୀ କନ୍ଯା ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କୁ 
ରାଜକୁମାରଙ୍କ ସହିତ ବିବାହ ଦବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତାବ କଲେ ! କିନୁ ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କ ସହିତ 
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୧୨୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ସ 


ପ୍ରଣୟ ସୂତ୍ରରେ ଆବଦ୍ଧ ହେବା ପୂର୍ଦରୁ ତାଙ୍କ ପିତା ଅସୁସ୍ଥ ଥବା ସୂଚନା ପାଇ ସେ 
ବିବାହ ନ କରି କଳିଙ୍ଗକୁ ଫେରିଗଲେ | 

ବୃଦ୍ଧ ରାଜାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା। ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ସିଂହାସନରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ 
ହେଲେ। ତା'ପରେ ସେ କାଞ୍ଚ ରାଜାଙ୍କ ପାଖକୁ ପ୍ରସ୍ତାବ ପଠାଇଲେ ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କୁ 
ବିବାହ କରିବା ପାଇଁ। କାଞ୍ଚ ରାଜା ଏହି ଖବର ପାଇ ଅତି ଆନନ୍ଦିତ ହେଲେ। 
ଏହାପରେ ସେ ତାଙ୍କର ଜଣେ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ପୁରୀ ପଠାଇଲେ। ସେଇ ସମୟ ମହାପ୍ରଭୁ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ସମୟ ଥୁଲା। ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରଥା ଅନୁସାରେ ରଥ ଟଣା 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ରାଜା ସୁନା ଖଡ଼ିକାରେ ନିଜେ ସଫା କରିବା ବିଧବ ପ୍ରଚଳିତ ଥୂଲା। 
କାଞ୍ଚରୁ ଆସିଥୁବା ମନ୍ତ୍ରୀ କଳିଙ୍ଗର ଏଇ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରଥାକୁ ପସନ୍ଦ କଲେ ନାହିଁ। କାଞ୍ଚକୁ 
ଫେରି ଯାଇ ସେ ରାଜାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଛେରାପହଁରା କରୁଥିବା ଜଣେ ରାଜାଙ୍କୁ 
କନ୍ୟାଦାନ କରିବା ଅମର୍ଯ୍ୟାଦାଜନକ ହେବ । କାଞ୍ଚ ରାଜା ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ମତ 
ହେଲେ। 

ବିବାହ ପ୍ରସ୍ତାବ ଭାଙ୍ଗ ଗଲା। ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ଏହା ଶୁଣି ବିରକ୍ତ ହେଲେ 
ଏବଂ କାଞ୍ଚ ଆକ୍ରମଣ କଲେ, କିନ୍ଧୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ଶୋଚନୀୟ ପରାସ୍ତ ହେଲେ। ସେ 
ପୁରୀକୁ ଫେରି ଆସିଲେ ଏବଂ ଦିଅଁମାନଙ୍କ ଆଗରେ କେତେ ଦିନ ଧରି ଅଧୁଆ ପଢ଼ି 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତେ ଦିନେ ଶବ୍ଦ ଶୁଭିଲା ଯେ ଆଉଥରେ କାଞ୍ଚ ଆକ୍ରମଣ କର। ତାହା 
ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଆଦେଶ ମନେ କରି ସୈନ୍ୟସାମନ୍ତଙ୍କୁ ନେଇ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ଆଉ 
ଥରେ କାଞ୍ଚ୍‌ ଅଭିଯାନ ପାଇଁ ବାହାରିଲେ । ଚିଲିକା କୂଳରେ ତାଙ୍କୁ ଜଣେ ଗଉଡୁଣୀ 
ଠିଆ ହେବା ପାଇଁ ଅନୁରୋଧ କଲା। ସେ ରାଜାଙ୍କୁ କହିଲା ଦେଖ, ଠିକ୍‌ ଅଳ୍ପ 
ସମୟ ପୂର୍ବେ ଜଣେ ଗୋରା ଏବଂ ଆଉ ଜଣେ କଳା ସୈନ୍ଯ ମୋଠାରୁ ଦହି 
ଖାଇଲେ, କିନୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପଇସା ମାଗିବାରୁ ସେମାନେ ମୋତେ ଏଇ ମୁଦି ଦେଇ 
କହିଲେ ସେମାନଙ୍କ ପଛେ ପବେ ଆସୁଥବା ଯୁବକକୁ ଏ ମୁଦି ଦେଖାଇଲେ ଦହିର 
ମୂଲ୍ୟ ଦେବେ। ମୁଦି ଦେଖିବା ମାତ୍ରେ ରାଜା ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ଯେ ସେଇ ଦୁଇଜଣ 
ହେଉଛନ୍ତି ମହାପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ବଳଭଦ୍ର । ରାଜା ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ମାଣିକକୁ ଗୋଟିଏ 
ଗ୍ରାମ ଦାନ କଲେ। ସେହିଦିନଠାରୁ ସେଇ ଗ୍ରାମ ମାଣିକପାଟଣା ନାମରେ ପରିଚିତ | 
କହିବା ବାହୁଲ୍ଯ ଯେ କାଞ୍ଚ ଯୁଦ୍ଧରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ବିଜୟୀ ହେଲେ। କାଞ୍ଚ 
ରାଜା ବନ୍ଦୀ ହେଲେ। କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ତାଙ୍କୁ ଓ ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ 
ସହକାରେ ପୁରୀ ଆଣିଲେ। 

ସମସ୍ତେ ଆଶା କରୁଥୁଲେ ଯେ ରାଜା ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କୁ ବିବାହ କରିବେ ! କିନ୍ତୁ 
ସେ ତାଙ୍କ ବୃଦ୍ଧ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ କହିଲେ- ୟାଙ୍କୁ ଜଣେ ସଫାଇ ବାଲାଙ୍କ ସହ ବିବାହ 
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ଗଣଦେବତାଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ୧୨୩ 


କରାଇ ଦିଅନୁ। ରାଜକୂମାରୀ ସେଇଦିନକୁ ଦୁଃଖରେ ଅପେକ୍ଷା କଲେ। ପୁଣି 
ରଥଯାତ୍ରା ସମୟ ଆସିଲା ଏବଂ ରାଜା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ରଥରେ ଛେରାପହଁରା 
କରୁଥୁବା ବେଳେ ବୃଦ୍ଧ ମନ୍ତ୍ରୀ ହସୁଥବା ଦେଖିବାକୁ ପାଇଲେ । ତା” ପରେ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ 
ସୂଚନା ପାଇ ଓଢ଼ଣା ଦେଇଥ୍‌ବା ଜଣେ ଯୁବତୀ ଆଗରେ ଆସି ରାଜାଙ୍କ ବେକରେ 
ଫୁଲମାଳ ପକାଇଦେଲେ। ମନ୍ତ୍ରୀ କହିଲେ - 

ମଣିମା କହିଥ୍‌ଲେ ରାଜକୂମାରୀ ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କୁ ବିଭା କରାଇବା ନିମନ୍ତେ 
ଜଣେ ସଫେଇବାଲାକୁ ବାଛିବା ପାଇଁ। ବର୍ଭମାନ ସମଗ୍ର ପୃଥବୀରେ ଆପଣଙ୍କଠାରୁ 
ଯୋଗ୍ୟ ସଫେଇବାଲାଟିଏ କେଉଁଠି ମୁଁ ପାଇବି ? ରାଜାଙ୍କ ମୁହଁ ଲାଜେଇଗଲା। 
ସେଇ ପ୍ରବୀଣ ପ୍ରାଞ୍ଚ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଇଙ୍ଗିତ ପାଇ ରାଜା ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କ ବେକରେ ମାଳ 
ଲମ୍ବାଇ ଦେଲେ। ପଦ୍ମାବତୀ କଳିଙ୍ଗର ରାଣୀ ହେଲେ। (ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ଯ 
¬ ପୁସ୍ତକରୁ ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ଲେଖାକୁ ଆଧାର କରି) 

ଏଇ ଆଖ୍ଯାୟିକାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ବଳଭଦ୍ର କିପରି 
ଓଡ଼ିଶାରମାନ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ, ଭକ୍ତର ସମ୍ମାନ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ 
ଏପରି ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାର ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅଛି | 
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୧୨୪ 


ସାରଳା ଯୁଗ 


କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ( ୧୪୩୫-୧ ୪୬୭), ପୁରୁଷୋରଭମଦେବ ୧ ୪୬୭- 
୧୪୯୭ ଏବଂ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ( ୧୪୯୭ ରୁ ୧୫୩୩) ରାଜତ୍ଵ କାଳକୁ ଏତିହାସିକ 
ମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍‌ଵ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରିଛନ୍ତି। କିନ୍ଧୁ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍‌ଵର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ସମୟ ମହାକବି ସାରଳା 
ଦାସଙ୍କ ଯୁଗ ଭାବେ ସାହିତ୍ୟରେ ପରିଚିତ। କାରଣ ଶାସକ ଠାରୁ 
ସାହିତ୍ୟକମାନଙ୍କର ଖ୍ୟାତି ଏବଂ ପ୍ରସିଵ୍ି ଅଧ୍ବକ ସ୍ଥାୟୀ । ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ ମଧ୍ଯ 
ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପାଇଁ ସ୍ବାଭିମାନର କାରଣ । କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ଗଙ୍ଗାରୁ 
ଗୋଦାବରୀ ଓ କର୍ଣ୍ଣାଟକର କିଛି ଅଂଶ ଜୟ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଆ ଶୌର୍ଯ୍ୟ ବୀର୍ଯ୍ୟର 
ପରିଚୟ ଦିଏ । ଏଇ ସମୟରେ ଶାସନ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ସ୍ବୟଂ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରାଉତ ଭାବେ ନିଜକୁ ଚିହ୍ନିତ କରିଥିଲେ । ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ପୁତ୍ର ଶିବ ପୁତ୍ର, ଦୂର୍ଗା ପୁତ୍ର ଭାବେ ଅଭିହିତ କରି ଧର୍ମର ଆକର୍ଷଣୀ ଶକ୍ତି ଉପଯୋଗ 
କରି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରିଥିଲେ। ସେ ଜଗନ୍ନାଥ ଭକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଅଙ୍ଗୀକାର ଥଲା, ରାଜ୍ୟ ଜୟ ପାଇଁ ସେ 
ବାରମ୍ବାର ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା କରିଥିବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନାମରେ ଯୁଦ୍ଧ 
ଅଭିଯାନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସୈନ୍ଯମାନେ କେବଳ ବିଜୟର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥୁଲେ ଏବଂ 
ରଣକ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଜୟୀ ହେବାରେ ସାହାଯ୍ଯ କରୁଥଲା। କପିଳେନ୍ଦ୍ର 
ସମୟର ବିସ୍ତୁତ ବିବରଣୀ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରୁ ମିଳେ । ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵାଭିମାନକୁ 
ଅକ୍ଷତ ରଖିବା ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାର ସୁରକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ମହାକବିଙ୍କ 
ଅମରକୃତି ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାକୁ ଅଧକ ଶାଣିତ ଓ ସ୍ତର୍ଦିତ କରିଥିଲା। କେବଳ 
କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସମୟ ନୂହେଁ ଏଇ ଧାରା ଉଣା ଅଧ୍ବକେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଦେବ ଓ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର 
ଦେବଙ୍କ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ରହିଥୁଲା। ସୁତରାଂ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସର 
ଗୌରବମୟ ସମୟ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ ହୋଇଥାଏ । 

ସାରଳା ନିଜ ଜନୁସ୍ଥାନ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି - 

ଜମ୍ବମୋଦୀପ ଭ୍ରଥଖଣ୍ଡ ମହା ଓଡ଼ରାଷ୍ଟୋ 
ଭୁବନ ଯାଜନଗ୍ରର ପୂର୍ବଦିଗ ମହୋଦଧଵ ନିକଟେ। 
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ସାରଳା ଯୁଗ ୧୨୫ 


ଶ୍ଵେତ ବରେହା ନୀଳସୁନ୍ଦର ଗିରି ମଧ୍ଯସ୍ଥାନେ 

ମହାବାକ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନେ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ଅର୍କତୀର୍ଥ ଇଶାନେ | 

ପୁରରବା ସଞ୍ଚତ ସେ ଝଂଖେରପୁର ଯାହା ବୋଲି 

ଶ୍ରୀଗିରିଜାର ଆର୍ଗୀରେ ମୁହିଁ ତହିଁ ଜନମିଲି। ( ବିରାଟପର୍ବ) 

ସାରଳାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଥଲା, କିଚୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ କାବ୍ୟ ବା 
ମହାକାବ୍ୟ ରଚିତ ହୋଇନଥୁଲା। ଚର୍ଯ୍ୟାପଦଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଚତୁର୍ଦବଶ ଶତାହୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁସବୁ କବି ଗୀତ ରଚନା କରିଥିଲେ ତାହା ଭାଷାର ବିକାଶକୁ ଠିକ୍‌ 
ମାର୍ଗରେ ନେଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମ କରି ମହାଭାରତ, ବିଲଙ୍କା ରାମାୟଣ ଓ 
ଚଣ୍ଡୀପୁରାଣ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ରଚନା କରିଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଆଦି କବି ଓ ମହାକବି 
ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଛି। ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ କିଛି 
ନିଶ୍ଚୟ କରାଯାଇନାହିଁ। ଉପରୋକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଯାଜପୁରର 
ପୂର୍ବଦିଗରେ ମହୋଦଧୂ ତଟରେ ଶ୍ଵେତବରେହା ନୀଳ ସୁନ୍ଦର ଗିରି ମଧ୍ଯସ୍ଥାନେ 
ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ଅର୍କତୀର୍ଥର ଇଶାନ କୋଣରେ ଯାଙ୍ଖେରପୁର (ଝଙ୍କଡ଼ ଠାରେ ସାରଳା 
(ପାର୍ବତୀ ବା ଦୂର୍ଟା)ଙ୍କ ଆଞ୍ଞାରୁ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ। ଏଥିରୁ ଝଙ୍କଡ଼ଠାରେ ସେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥବା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ। ଏତିହାସିକ ଡକ୍ଟର କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର 
ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ବିଖ୍ୟାତ କଥାକାର ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଭିନ୍ନମତ 
ପୋଷଣ କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କେହି ନିର୍ଣ୍ାୟକ 
ଉଦ୍ୟମ କରିନାହାନ୍ତି । 
ସାରଳାଯୁଗର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଡ. ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ମହାରଣା ଓଡ଼ିଆ 

ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ”ରେ ଲେଖିଛନ୍ତି- ପ୍ରଥମ କରି ତିନୋଟି ମହାକାବ୍ୟ ରଚନା 
କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କ ସମୟକୁ ସାରଳାଯୁଗ କୁହାଯାଏ। ଦ୍ଵିତୀୟରେ ତାଙ୍କ କାବ୍ୟଯରୁ 
ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଚଳଣିର ବସୁନିଷ୍ଠ ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ। ତୃତୀୟରେ ସମସାମୟିକ 
ରାଜାମାନଙ୍କର ରାଜ୍ୟଜୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀର ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ର 
ଦେଇଥିବାରୁ ଭବିଷ୍ୟତ ବଂଶଧରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ସ୍ଵାଭିମାନୀ ଓ ବୀର ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ସେଥୁରୁ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଚତୁର୍ଥରେ ସାରଳା ଦାସ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ିଆ 
କବି ଯିଏ ସ୍ବଦେଶପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟକୁ ମାଧ୍ୟମ କରିଥିଲେ ଏବଂ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଆଧାର - ଧର୍ମ, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଧାର ଭାବେ ଉପଯୋଗ 
କରିଥିଲେ | ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରମୁଖ ବିନ୍ଧାଣୀ । ପଞ୍ଚମରେ 
ଓଡ଼ିଆ ପଦ୍ୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଗଦ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରି ସେ ପରବର୍ଭୀ ଲେଖକମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ନୂତନଗୈଳୀ ରଚନା କରିଯାଇଛନ୍ତି। ଷଷ୍ଠରେ ମହାଭାରତ, ରାମାୟଣ, 
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୧୨୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଚଣ୍ଡୀପୁରାଣର ମୂଳ ବିଷୟବସ୍ତୁ ସେ ସଂସ୍କୃତରେ ଲିଖିତ ଗ୍ରଚ୍ଛରୁ ଆହରଣ କରିଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଵକୀୟ ଶୈଳୀରେ ନୂତନ ଚିତ୍ରର ଘଟଣାବଳୀ, କାହାଣୀ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଏବଂ 
ଅଖ୍ୟାୟିକା ସୃଷ୍ଟି କରି ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ବିଶେଷତ୍ଵ ଏବଂ କାବ୍ଯରଚନାରେ ତାଙ୍କର 
ମୌଳିକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି। ସପ୍ରମରେ ସେ ଶକ୍ତି ଉପାସକ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ 
ଗ୍ରଚ୍ୁମାନଙ୍କରେ ସର୍ବଧର୍ମର ସମନ୍‌ୟ ସାଧନ କରି ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥବା ଉଦାହରଣ, ପରବର୍ରୀ କାଳର ରାଜା ଓ ପ୍ରଜା ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ 
ହୋଇରହିଛି। “ ମହାଭାରତ?” ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ସେଥରରେ ଥିବା ଚରିତ୍ର, ଭାଷା, 
ବେଶଭୂଷା ଓ ଚଳଣିରେ ଓଡ଼ିଆତ୍ଵର ଛାଞ୍ଚ ଲଗାଇ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶାର ସନ୍ତାନ ଏବଂ 
ଓଡ଼ିଶାର ପୁଣ୍ୟଭୂମିରେ ଏସବୁ ଘଟୁଥିବା ପରି ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ କରି ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାକୁ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଛନ୍ତି। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଛମାନଙ୍କରେ ପଞ୍ଚଦେବତା ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରଥମେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା 
ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ପର୍ବପର୍ବାଣି, ଓଷା, ବତ, ଉପବାସାଦିର ଚିତ୍ର ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ ଅନେକ 
ନୂତନ ଶବ୍ଦ (ଯଥା - କୋକୁଆଭୟ) ସୃଷ୍ଟିକରି ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ଶ୍ରୀବୃଦ୍ଧି କରିଛନ୍ତି 
ଡକ୍ଟର ମହାରଣା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ସମୟରେ ପିତୃଗ୍ଧଛହରେ କନ୍ୟାର ରଜୋଦର୍ଶନ 
ହେଲେ ପିତJଲୋକଗଣ ନରକଗାମୀ ହେବାର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା। ତେଣୁ ତଳଚ୍କାଳୀନ 
ସମାଜରେ ବାଲ୍ୟବିବାହ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା! ଅପୁତ୍ରିକ ହେଲେ ଯମଦଶ୍ଡ ଭୋଗକରିବାର 
ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ଥଲା! ଶ୍ଵଶୁର ଘରକୁ ଜ୍ବାଇଁ ଆସିଲେ ଅଧୁକ ଦିନ ରହିବା ନୀତି ବିରୁଦ୍ଧ 
ଥିଲା। ସମାଜରେ ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଅନୁସାରେ ଜନ୍ମସ୍କୋବକ ନାମକରଣ, 
ବିବାହଉତ୍ସବ, ଯଜ୍ଞ, ଦାନାଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଉଥଲା। ଗୁପ୍ତ ବିଶ୍ଵାସ, ଉଲ୍ୁକବିଦ୍ଯା, 
ତନ୍ତ୍ରମନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଚଳନ, ବିଷ ଝାଡ଼ିବା ରୀତି, ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ଆଦି ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଥିଲା। ଅଶୁଭ ଲଗ୍ନରେ ଜନ୍ମିଥିବା ବର ଓ କନ୍ୟଯାଙ୍କର ରିଷ୍ଟ ଛେଦନ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଥମେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଶାହାଡ଼ା ଗଛ ସହିତ ବିବାହ ଦିଆଯାଉଥଲା। ଯୌନ ଜୀବନରେ 
ଶୁଝ୍ଖଳାରକ୍ଷା ଓ ପରକୀୟା ପ୍ରେମ ଅପରାଧ ଭାବେ ଗଣ୍ୟ ହେଉଥୁଲା! 

ସାରଳାଦାସ କେବଳ କବି ନ ଥଲେ, ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତି, ଭୂଗୋଳ ଓ 
ଇତିହାସ, ଜ୍ୟୋତିଷ ଶାସ୍ତ ଓ ଆୟୁର୍ବେଦ ଏବଂ ଶାସନ ଓ ପରମ୍ପରା ସମ୍ପର୍କରେ 
ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅନୁଭୂତି ଓ ଜ୍ଞାନ ଥଲା ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ପାଣ୍ଡବମାନେ ବିଜୟୀ 
ହେଲେ । କିନୁ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ସମ୍ପର୍କରେ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ ନ ଥୁଲା ଯୁଧୁଷ୍ଠିରଙ୍କର । ତେଣୁ 
ଶରଶଯ୍ଯାରେ ଥବା ପିତାମହ ଭୀଷ୍ପଙ୍କଠାରୁ ଦେଶର ଶାସନନୀତି ସମ୍ପର୍କରେ 
ପଚାରିବାରୁ ସେ ଉତ୍ତରରେ କହିଥୂଲେ- 

ରାଜାଙ୍କର ବାବୁ ଏବେ ଧର୍ମ ପ୍ରତିପାଳି 
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ସାରଳା ଯୁଗ ୧୨୭ 


ଅଧର୍ମ କଲେ ସହିବ ନାହିଁ ମହୀଆଳି। 
ଏସନ ପ୍ରଜା ପାଳିବୁ ନୋହିବ କେ ଦୁଃଖି 
ପ୍ରଜାଙ୍କ ସୁଖରେ ସିନା ରଜା ହୁଏ ସୁଖୀ। 
ଦୋଷାଦୋଷ ବିଚାରିଣ ଦଣ୍ଡ ଦେଉଥବୁ 
ଦେଖି ତାକୁ ତୋଷ ହେବେ ପ୍ରଜାଏରେ ବାବୁ | 
ଗୁଣିଗଣ ଜାଣିବାବୂ କରୁଥିବୁ ପୂଜା 
କବିମାନଙ୍କ କୃପଣ ନ ହୋଇବୁ ରାଜା। (ଶାନ୍ିପର୍ବ) 
ଦୁର୍ଯୋଧନଙ୍କ ରକ୍ତନଦୀ ସନ୍ତରଣ ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ସେ 
ସହାୟଶୂନ୍ୟ ହୋଇଗଲେ ସେତିକି ବେଳେ ଭାସି ଆସିଲା ଗୋଟିଏ ଶବ ଏବଂ 
ସେଇ ଶବକୁ ଆଶ୍ରା କରି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାରିହେଲେ ରକ୍ତନଦୀ। କିନୁ ବିସ୍ପିତ ହେଲେ 
ଯେ ପୂର୍ବରୁ ଭେଟିଥବା ସବୁ ଶବ ବୁଡ଼ି ଯାଉଥଲା ବେଳେ ଏଇ ଶବ ତାଙ୍କୁ 
ରକ୍ତନଦୀ ପାରିକଲା। ସେ ଥଲେ ପୁତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ମଣ କୂମାର। ଆମ ପରମ୍ପରା ଓ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଅଛି ପୁତ୍ର ପିତାଙ୍କୁ ପୁତ୍‌ ନାମକ ନର୍କରୁ ପାରି କରିଥାଏ। ଏଇ ପ୍ରତୀକକୂ ନେଇ 
ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ ଏକ ଅମର ଆଖ୍ୟାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଯାଇଛନ୍ତି। ଏହା ବ୍ଯାସଙ୍କ 
ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତରେ ନାହିଁ। ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ଶୋକ : 
ବାବୁ ଅତିଅନ୍ତ ସୁକୁମାର ତୁହେ କୂମାର ଲକ୍ଷ୍ମଣ 
ବରଷେ ବାହୂନିଲେ ନସରଇ ତୋହର ଯେତେଗୁଣ। 
ବାବୁ ନବ ସୃଷ୍ଟିରଚନା ଛାଡ଼ିଣ ପ୍ରଜାପତି 
କେତେକାଳ ବସିରେ ସ୍ରଜିଲା ତୋର ମୂର୍ରି। 
ବାବୁରେ ମୋହର ପରାପିତା ତୋହୋରେ ଯେହୁନୋହୁ 
ତୋହର ପ୍ରାୟପୁତ୍ର ମୋର ଜନ୍ମେ ଜନ୍ମେ ଥାଉ 
ଅପାର କ୍ରୋଧ କରାଇ ରାଜା ଧୂତରା୍ତି, 
ଲକ୍ଷ୍ମଣ କୁମାର ଉପରେ ନେଇ ପକାଇଲା ମାଟି । (ରକ୍ତନଦୀ ସନ୍ତରଣ) 
କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ଜନସଂଗଠନ ଓ ପ୍ରଜାପାଳନ କାର୍ଯ୍ୟ ସୂଚାରୁରୁପେ 
ତୁଲାଇବା ପାଇଁ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁତ୍ର କହୁଥିଲେ। ସାରଳାଦାସ ନିଜକୁ ମା 
ଶାରଳାଙ୍କ ପୁତ୍ର ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଲେ। ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଶାସନରେ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, 
ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମ୍ଦାୟର ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି। ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ଯଥାକ୍ରମେ ଶିବ, ବ୍ରହ୍ମା ଓ ବିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ସାରଳା ଉପସ୍ତରାପନ କରିଥଲେ। ପୁଣି 
ଅବତାରମାନଙ୍କ କ୍ରମରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣ ଓ ବୌଦ୍ଧାବତାର ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରିଛନ୍ତି। 
ପୀତକୂସୁମ ବରନ ନସହି ବ୍ରହ୍ମାମୁର୍ରି 
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୧୨୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭସ୍ସ 


ଡାହାଣେ ଶୁକଳବର୍ଣ୍ଣ ମହାଦେବ ଜ୍ୟୋତି । 
ରୂପନର ନାରାୟଣ ବର୍ଣ୍ଣେ ଅଟେ କଳା 
ବ୍ରହ୍ମାବିଷ୍ଣୁ ମହେଶ୍ବର ତିନି ଦେବ ମେଳା! 
ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା ଏ କୃଷ୍ଣ ତିନି ରୂପ 
ବଉଦ୍ଧ ରୂପରେ ହେଲେ ଏମନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ | 
ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତରୁ କେବଳ କଙ୍କାଳଟି ଗ୍ରହଣ କରି ସେଥୁରେ ରକ୍ତମାଂସ 
ଓ ପ୍ରାଣ ସଂଚାର କରାଇଛନ୍ି ସାରଳା ଦାସ | ଅନେକ ଅନେକ ନୂତନ ଆଖ୍ୟାୟିକା, 
ଲୋକକଥା, କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଉତ୍ସ ଏଇ ମହାଭାରତ | ମହାଭାରତରେ ସମାଜ ଗଠନ ଓ 
ଦେଶ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ପ୍ରଚୁର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି। ସାରଳାକୃତ ମହାଭାରତରେ ଅନେକ 
ନୂତନ କଥା ଓ କାହାଣୀ ଅଛି ଯାହା ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତରେ ନାହିଁ। 
ଭୀମଙ୍କୁ ପବନପୁତ୍ର କହିଲେ ତାଙ୍କ ବଡ଼ ବାଧେ | ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ତାଙ୍କୁ ଏପରି 
କହି ଅପମାନିତ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ ଏହାର ପ୍ରତିଶୋଧ ନବା ପାଇଁ ଉପାୟ 
ପାଞ୍ଥଲା ବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭୀମଙ୍କ କହିଲେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସେଭଳି କହିଲେ ତୁମେ 
କହିବ ' ବସୁଛି ହୋ ଗୋଲକପୁତ୍ର' । ଗୋଲକପୁତ୍ରର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ- ଗୋଟିଏ 
ବିଧବାର ସନ୍ତାନ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ସାହାଡ଼ା ଗଛର ସନ୍ତାନ। ଏକଥା ପୁଣି 
ପାରିଷଦବର୍ଟଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକୁ ଖୁବ୍‌ ବାଧ୍ବଲା। ସେ “ଗୋଲକପୁତ୍ର' 
ରହସ୍ଯ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଲାରୁ ମାତା ଗାନ୍ଧାରୀ କହି ପାରିବେ ବୋଲି ତାଙ୍କର 
ହୃଦବୋଧ ହେଲା। ତେଣୁ ଚତୁରତାର ସହିତ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ସାରଳାଦାସ 
କରିଛନ୍ତି - 
ମନହିଂ ସେ ଜାଣଇ ମୋହୃଦରେ ଯେତେ ପାପ 
ମାତାହିଂ ସେ ଜାଣଇ ପୁତ୍ରର ଯେତେ ବାପ | (ଆଦିପର୍ବ) 
ସାରଳା ଦାସ ଏ ଜାତିର ମହାକବି। 


(ଓଡ଼ିଆ ମହାକାବ୍ୟ ଓ ଦାଶ୍ଡିବୃତ୍ତିର ପ୍ରଥମ ସ୍ତଷ୍ଟା।) 
. 
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ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 


ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵର ଅବସାନ ୧୫୩୩ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହଦରେ ହେଲା। କିନ୍ତୁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ ଓଡ଼ିଆ ବୀରତ୍ଵ ଓ ସ୍ବାଭିମାନର ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କାଳ। 
ଗଙ୍ଗାଠାରୁ କାବେରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଓଡ଼ିଶା ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ସଂକୂଚିତ ହୋଇଥୁଲା। ତାଙ୍କର ସମସାମୟିକ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମର ମହାନ 
"ସାଧକ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ୧୫୧ ୦ରେ ଓଡ଼ିଶା ଆସିଥିଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ୧୪୮୬ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ଜନ୍ଧଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା ବିଶ୍ବମ୍ବର। ତାଙ୍କ ପିତାଙ୍କ 
ନାମ ଜଗନ୍ନାଥ ମିଶ୍ର ଏବଂ ମାତା ଥିଲେ ଶଚୀ ଦେବୀ। ନବଦ୍ଵୀପରେ ସେମାନେ 
ବସବାସ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଯାଜପୁର ନିବାସୀ ଥୁଲେ। ବିଶ୍ବମ୍ବର ଗୌରବର୍ଣ୍ 
ଥିବାରୁ ଗୌରାଙ୍ଗ ବା ଗୌରଚନ୍ଦ୍ର ନାମରେ ସେ ମଧ୍ଯ ଖ୍ୟାତ ଥଲେ। ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସ୍ତ୍ର 
ଲକ୍ଷ୍ମୀପ୍ରିୟାଙ୍କ ଅକାଳ ବିୟୋଗ ପରେ ସେ ବିଷ୍ଣପ୍ରିୟା ଦେବୀଙ୍କୁ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିବାହ 
କରିଥଲେ। ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାରେ ଉତ୍ତର ଭାରତ ଯାଇଥଲା ବେଳେ ଗୟାଠାରେ ପଶ୍ତିତ 
ଭଶ୍ବର ପୁରୀଙ୍କଠାରୁ ସେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିଥୁଲେ ଏବଂ 
ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ। ଏହା ପରେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ପରିବର୍ଭନ 
ଦେଖାଗଲା। ନବଦ୍ବୀପକୁ ଫେରିବା ପରେ ସେ ଅନେକ ସମୟ ସଂକୀର୍ଭନରେ 
ଯୋଗଦେଉଥୁଲେ ଏବଂ ହରିନାମ ଆବୃତ୍ତି କରିବାରେ ମଗ୍ନ ରହୁଥୁଲେ। ୧୫ ୧୦ରେ 
ସାଧୁ କେଶବ ଭାରତୀଙ୍କଠାରୁ ସନ୍ଧ୍ଯାସ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଏହାପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଚୈତନ୍ୟ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହେଲେ। ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଦର୍ଶନରେ ସେ ଅସୀମ 
ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ସେ ନବଦ୍ବୀପ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଚାରିଜଣ 
ସହଚରଙ୍କ ସହିତ ପୁରୀ ଆସିଥିଲେ। ସେତେବେଳେ ବିଷ୍ଣୁ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ର ଭାବେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର 
ସାରା ଦେଶରେ ଖ୍ଯାତି ଅର୍ଜନ କରିଥଲା। ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ଓ ଗଜପତି ରାଜାମାନଙ୍କ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପାଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁଲା। ସଂସ୍କୃତ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଚର୍ଚାର ପୁରୀ ଥୁଲା କେନ୍ଦ୍ରସ୍ତଳୀ | ପୁରୀକୁ ଆସିବା ପରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ କାଶୀନାଥ ମିଶ୍ରଙ୍କ 
ଘରେ ରହିଲେ। ସେଇ ସମୟରେ ବଳରାମ ଦାସ, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ 
ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଦାସ ପାଞ୍ଚ ଜଣ ଓଡ଼ିଆ କବି ଓ ସାଧକ ଞ୍ାନମିଶ୍ରା 
ଭକ୍ତିର ପ୍ରଚାର କରୁଥିଲେ। ସେମାନେ ଉତ୍କଳୀୟ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମର ବାର୍ରାବହ ଥୂଲେ। 
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୧୩୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଉସ୍ତ 


କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସଂସ୍କୃତରେ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ପାଠ ଓ ପ୍ରଚାର କରିବାର ପରମ୍ପରା 
ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଭାଙ୍ଗିଲା ଏବଂ ପଞ୍ଚସଖା ଜାତିବାଦ ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ ଏହି କାରଣରୁ 
କୋହଳ ହେଲା। ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିରେ ଭାଗବତ ପୁରାଣ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମଗ୍ର୍ଛ 
ରଚନା କରିଥୂଲେ। ସେମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଶୂନ୍ଯବ୍ରହ୍ୁଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଜରୁଥିଲେ। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣ, ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଭାବେ ଆରାଧନା କରୁଥଲେ। 
ଶ୍ରୀଟୈତନ୍ଯଙ୍କ ସହିତ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ମିଳନ ଘଟିବା ପରେ ସେମାନଙ୍କୁ ସେ ସଖା ଭାବେ 

ଗ୍ରହର କରିଥୁଲେ । ଶ୍ରୀଚେତନ୍ୟ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ କହୁଥିଲେ :- 

“ତୁମ୍ଭେ ମୋର ପଞ୍ଚ ଆତ୍ସା ଅଟ ପାଞ୍ଚଜଣ 

ଅବତାର ଶ୍ରେଣୀ ଯେତେ ତୁମ୍ଭ ପାଇଁ ପୁଣ | 

ଯାଅ ଅଚ୍ୟୁତ ଅନନ୍ତ ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ 

ବଳରାମ ଜଗନ୍ନାଥ କର ଯା ପ୍ରକାଶ” 
(ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦଙ୍କ ' ଶୂନ୍ୟ ସଂହିତା” ) 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର ରାଜାମାନେ ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ ବସାଇଥିଲେ ଏବଂ 
ସେମାନେ ଥଲେ ପଞ୍ଚଦେବତା ଉପାସକ ଓ ସ୍ଵାର୍ ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମଧର୍ମୀା। ଉତ୍କଳୀୟମାନେ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣଠବମାନଙ୍କ ପ୍ରେମଭଚ୍ତି ଧାରା 
ସେମାନଙ୍କୁ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବିତ କରି ନ ଥୁଲା। ପଞ୍ଚସଖା ନିଜ ଦର୍ଶନକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି 
ଗୌଡ଼ୀୟ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନଥୂଲେ। ଏପରିକି ଶୂନ୍ଯବାଦ ପ୍ରଧାନ 
ଆଧାତ୍ଧିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ ସମ୍ପର୍କୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରା ନିମନ୍ତେ ରାଜାଙ୍କ ରୋଷର କାରଣ 
ମଧ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ। ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯୋଗମାର୍ଗୀ, ଶୁନ୍ଯବାଦୀ ଓ ଜ୍ଞାନଧର୍ମୀ ଉତ୍କଳୀୟ 
ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କୁ ଚୈତନ୍ଯପନ୍ୀଙ୍କ ସହିତ ସାଲିସ୍‌ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା। ଅବଶ୍ଯ ଞ୍ଚାନମିଷ୍ରା 
ଭର୍ତି ଓ ଶୁନ୍ୟବାଦୀ ଭକ୍ତିଧାରୀ ସହିତ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଠବମାନଙ୍କ ପ୍ରେମ ଭଲ୍ତିଧାରାର 
ସମନ୍ଵୟ ସାଧନ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସଫଳ ହୋଇ ନ 
ଥିଲା। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଗ୍ରକ ଥିଲେ ବଳରାମ ଦାସ। ସେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ 
ସମସାମୟିକ ଥୂଲେ। ବଳରାମ ଦାସ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅବତାର ଜ୍ଞାନ 
କରୁଥୁଲେ। ଅନ୍ୟତମ ସଖା ଅଚ୍ଛତାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ ହେବା 
ମାତ୍ରେ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ତାଙ୍କ ପାଦସ୍ଥର୍ଶ କରିବା ମାତ୍ରେ ତାଙ୍କର ଶରୀରରେ ଅମିତ ତେଜ 
ପ୍ରବେଶ କରିଥିବା ଅନୁଭବ କଲେ | କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଦୀକ୍ଷା ନଦେଇ ତାଙ୍କ 
ପରାମର୍ଶ ଅନୁସାରେ ସନାତନ ଗୋସାଇଁଙ୍କ ଠାରୁ ସେ ଦୀକ୍ଷା ନେଇଥଲେ। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ସହିତ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ସମ୍ପର୍କ ଅତି ନିବିଡ଼ ଥଲା। ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓ 
ବଟଗଣେଶଙ୍କ ସମ୍ପର୍କ ଅତି ନିବିଡ଼ ଥଲା। ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ବଟଗଣେଶଙ୍କ ମନ୍ଦିର 
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ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୀଟୈତନ୍ୟ e୧୩୧ 


ପାଖରେ ବସି ପ୍ରତିଦିନ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ ଶ୍ରବ୍ଧାନୁମାନଙ୍କୁ ଶୁଣାଉଥଲା ବେଳେ ତାଙ୍କ 
ଜ୍ଞାନର ଗଭୀରତା ଦେଖି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିଥିଲେ ଏବଂ ପରିବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ଏହି ସମ୍ପର୍କ ଆହୁରି ଗାଢ଼ ହୋଇଥଲା। ଏପରିକି କୂହାଯାଏ ଯେ, 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଯେପରି ରାଧା ଭାବରେ ନିମଜିତ ରହୁଥିଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ମଧ୍ଯ ସେଇ 
ରାଧାଭାବରେ ଅପୂର୍ବ ଶିହରଣ ଅନୁଭବ କରୁଥ୍‌ଲେ। ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ତାଙ୍କ ଠାରୁ ଦୀକ୍ଷା 
ନବାପାଇଁ ଇଛ୍ଛା ପ୍ରକଟ କରିବାରୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ସ୍ବୟଂ ସାଧକ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଠାରୁ 
ଦୀକ୍ଷା ନେବା ପାଇଁ କହିଥିଲେ । ତାଙ୍କ ନିଜ ଉପଦେଶ ଶିରୋଧାର୍ଯ୍ୟ କରି ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସ ଭକ୍ତ କବି ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଗ୍ରଜ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ପାଖରୁ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁଲେ। ସେତେବେଳେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ହିଁ କେବଳ ଦୀକ୍ଷା ଦବା ଓ ଗ୍ରନ୍ଧ ପାଠ 
କରିବାର ଅଧ୍ବକାରୀ ଥୁଲେ। ବଳରାମ ଦାସ ଶୂଦ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ କାଶୀନାଥ ମିଶ୍ର ଓ 
ଅନ୍ୟମାନେ ଏ ବିଷୟକୁ ଭଲ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଏହା ଯେ ଜାତିପ୍ରଥା 
ଓ ପରଂପରା ଭାଙ୍ଗବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥଲା ଏହା ହିଁ ଗୁରୁତ୍ପୂର୍ଣ। 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିବା ପରେ ସେହି ସମୟର ବିଶିଷ୍ଠ 
ଅଦ୍ବୈତବାଦୀ ଏବଂ ସାତଦିନ ଧରି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଧର୍ମ ଆଲୋଚନା କଲେ ମଧ୍ଯ 
ସାର୍ବଭୌମ ମତ ପରିବର୍ଗନ ନ କରି ବରଂ ତାଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ ରାୟ 
ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀରେ ସାକ୍ଷାତ କରିବା ପାଇଁ। ଭବାନନ୍ଦ 
ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ପୁତ୍ର ରାମାନନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକ ୧ ୫୦ ୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ଜଗନ୍ନାଥ ବଲ୍ଲଭ 
ନାଟକ ଲେଖି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ଠାରୁ ରାୟ ଉପାଧ୍ଵ ପାଇଥୁଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ 
ଏହାପରେ ଦକ୍ଷିଣ ଯାତ୍ରାରେ ଗଲେ ଏବଂ ଦିନେ ଗୋଦାବରୀ ନଦୀ କୂଳରେ 
ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀର ଶାସକ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ ହେଲା। ଉଭୟଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଥମରୁ ବୁଝାମଣା ଓ ସୌହାର୍ଦ୍ଦ ସୃଷ୍ଠି ହେଲା। ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ବୈଷ୍ଣବ ତର୍ଵ ବିଷୟରେ ବୁଝାଇବାକୁ କ୍ଷମ ହେଲେ। ପ୍ରେମଧର୍ମ ଓ 
ରାଧାଭାବ ନେଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶରଣାଗତ ହେଲେ ସିବି ଅବଶ୍ଯ ମିଳିବ। ରାୟ 
ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ଏଇ ମତ ଗ୍ରହଣ କରି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଉତ୍‌ଫୁଲ୍ଲିତ ହୋଇଥୁଲେ । କିନୁ ସେ 
ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ଯତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥିବା ବିଷୟ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣଠବମାନଙ୍କ ମତ। 
ପୁରୀରେ କାଶୀ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଗମ୍ଭୀରା ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଶେଷ ମୁହୂର୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ 
୨୦ ବର୍ଷ ଅତିବାହିତ କରିଥିଲେ | ପ୍ରତ୍ୟହ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଲକ୍ଷେ ନାମ ଜପ କରୁଥିଲେ 
ଏବଂ ଅପୂର୍ବ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ କୃଷ୍ଣଲୀଳା କୀର୍ଗନ କରୁଥିଲେ। ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇପାରେ ଯେ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀର ଶାସକ ଭାବେ ଗଜପତି ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ 
ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ଭାବେ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥଲା ବେଳ ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ତାଙ୍କ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୩୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


ପାଖରେ ସହାୟକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ। ତେଣୁ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ 
ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀରୁ ଫେରି ଆସିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବସ୍ଥାନ କଲାବେଳେ 
ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ତାଙ୍କ ପାଖେ ପାଖେ ଥୁଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ସାଧନା ସମ୍ପର୍କରେ ଅବଗତ ଥଲେ। ଗଜପତି ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ 
ଶିଷ୍ଯତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ବେଳେ ବେଳେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ 
ସଂକୀର୍ଜନ ମଣ୍ଡଳୀରେ ଯୋଗଦେଇ ପୁତ୍ରଶୋକ, କନ୍ଯାର ଦୁଃଖମୟ ବିବାହ ଜୀବନ 
ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣ ସୀମା କୃଷ୍ଣଦେବ ରାୟ ଓ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣକୁ 
ଚାଲିଯିବାର ଶୋକ ସନ୍ତପ୍ତ ପ୍ରାଣକୁ ସାନ୍ତନା ଦବା ପାଇଁ ସେ ଆଧ୍ଯାତ୍ିକ ଶକ୍ତି 
ଆହରଣ କରିବା ସକାଶେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଶିଷ୍ଯତୃ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ଏହାଦ୍ବାରା 
ରାଜକାର୍ଯ୍ୟରେ ଯେ ଅବହେଳା ହୋଇଥ୍‌ବ ଏହା ନଶ୍ଚିତ। କିନ୍ତୁ ଏଥୁପାଇଁ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। ଛୋଟ ହରିଦାସ ଓ ମାଧବୀ 
ଦାସୀଙ୍କ ଅନୈତିକ ସମ୍ପର୍କ ନେଇ ଛୋଟ ହରିଦାସଙ୍କୁ ମାଧବୀ ଦାସୀଙ୍କ ଭାଇ ଶିଖି 
ମହାନ୍ତି ମାଡ଼ ମାରିଥୂଲେ । ଏକଥା ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ କାନକୁ ଗଲା ପରେ ସେ ଛୋଟ 
ହରିଦାସଙ୍କ ମୁହଁ ଚାହିଁବେ ନାହିଁ କହିବାରୁ ଛୋଟ ହରିଦାସ ନିନ୍ଦା ଅପମାନରେ ପୁରୀ 
ଛାଡ଼ି ଚାଲିଗଲେ ଏବଂ ପରେ ଗଙ୍ଗାରେ ଝାସ ଦେଲେ ବୋଲି ଖବର ମିଳିଲା। ଏହି 
ଘଟଣାରେ ଉତ୍କ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ କେତେଜଣ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି 
ଚାଲିଗଲେ । କିନ୍ତୁ ଏକଥା ଭଲ ହେଲା ନାହିଁ କହି ସେମାନଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ପାଇଁ ଶିବାନନ୍ଦ ସେନ୍‌ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ କହିବାରୁ ସେ ନିଜେ ଫେରାଇ ଆଣିବା ପାଇଁ 
ଗଲେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଯିବାକୁ ରାଜି ହେଲେ ନାହିଁ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଏକ 
ଚିଟାଉ ଲେଖିଦବା ପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କଲେ। ସେଇ .ଚିଟାଉ 
ନେଇ ଶିବାନନ୍ଦ ଯାଜପୁର ଗଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ଫେରି ଆସନ୍ୁ ବୋଲି 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଇଛା ଜଣାଇଲେ। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଫେରି ଆସିଲେ ନାହିଁ। 
ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ତଥାକଥୃତ ଆଠଗୋଟି ଶ୍ଲୋକ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଚରିତାମ୍ୃତରେ 
ଶିକ୍ଷାଷ୍ଟକ ରୂପେ ପ୍ରଚାରିତ ହେଲା | ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ଲୋକର ଶେଷ ପଦର ସଂସ୍କୃତ ଅନୁବାଦ 
ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ଯେପରି ଉଦ୍ଧାର କରିଥିଲେ ତାହା ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଗଲା। 

ହେ କୃଷ୍ଣ ମୋତେ କଷ୍ଟ ଦିଅ। ଅଥବା ତୋ ପାଦେ ଖଟାଅ| 

ତୁ କରୁ ମୋତେ ଆଲିଙ୍ଗନ! ଅଥବା ନ ଦିଅ ଦର୍ଶନ 

ପ୍ରେମର ରତି ମତି ଲୋକ | ଯାପନ ରତ୍ରି ଭିନ୍ନ ଅଛ | 

ତଥାପି ତୁ ମୋର ପରାଣ | ତୋ ତହୁଁ ଗତି ନାହିଁ ଆନ | 

ରାଧାର ଭାବ ଏ ସରବ। ବର୍ଣ୍ଣନା ସ୍ଵାମୀ ଆଠ ଶ୍ଲୋକ । 
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ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୀଟୈଚନ୍ୟ ୧୩୩ 


ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଠାରୁ ଦୀକ୍ଷା ନବା ବିଷୟକୁ ଶାସନି 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଘୋଷଣା କଲେ ¬ 

ସ୍ଵାମୀ ବୋଇଲ ବଇଷ୍ଠବେ। ଦୋଷ ନ ବାଧଇ ଲବେ । 

କିବା ଶୂଦ୍ର କିବା ବ୍ରାହମଣ। ବୈଷ୍ଣବ ସମସ୍ତ ସମାନ। 

(ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମ୍ୃତ - ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ) 

ଛୋଟ ହରିଦାସ- ମାଧବୀ ଦାସୀ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ଗୌଡ଼ୀୟ ଓ ଉତ୍କଳୀୟ 
ବୈଷ୍ଣବଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତାନ୍ତର ହେଲା। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଛୋଟ ହରିଦାସଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ନିନ୍ଦା କଲେ। ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଲେଖିଥିଲେ - 

ପ୍ରଭୁ ସଙ୍ଗତ ଗୌଡ଼ୀୟାଏ। ସକଳ ଚଇତନ୍ଯ ନୋହେ । 

ସକଳ ମୂଗର ନାଭିରେ। କସ୍ତୁରୀ ନଥାଇଟି ଭଲେ। 

ସକଳ ଅରଣ୍ୟେ ଚନ୍ଦନ| ନଥାଇ ଜାଣ କଦାଚନ। 

ସକଳ ଗୌଡ଼ୀୟା ବୈଷ୍ଣବ। ନୋହନ୍ତି ପ୍ରଭୁର ସ୍ଵରୂପ। 

ଗୌଡ଼ୀୟ- ଉତ୍କଳୀୟ ବୈଷ୍ଠବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେ କେବଳ ପ୍ରେମଧର୍ମକୁ 
ନେଇ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଥଲା ତାହା ନୁହେଁ, ବଂଗୀୟ ବୈଷ୍ଣଠବମାନଙ୍କ ଉନ୍ନାସିକ ଭାବ 
ଯୋଗୁ ଏଇ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ବଢୁଥଲା। ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ଯ ଏ ବିବାଦରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅଲଗା 
ଥିଲେ ଏବଂ କୃଷ୍ଣଗତ ପ୍ରାଣ ନେଇ ତାଙ୍କ ଦୀର୍ଘତମ ସାଧନା ଅବ୍ୟାହତ ରଖିଥଲେ। 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ କେବଳ ଗଜପତି ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଦେବ ପ୍ରଭୁ କହୁନଥଲେ, 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓ ତାଙ୍କ ପଞ୍ଚସଖା ଏଇ ଭାବ ରକ୍ଷା କରିଥଲେ। 

ଗଜପତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କ ସମୟରୁ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ କବି ଜୟଦେବଙ୍କ 
କୃତ ‘ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ର ଲଳିତ ପଦାବଳୀ ଦେବଦାସୀମାନେ ଗାନ କରୁଥଲେ। 
ଜୟଦେବ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର କବି, କିନ୍ତୁ ବୌଦ୍ଧ ବଜ୍ରଯାନୀମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଯେ 
ତାଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିଥବ ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ଏହି ଭାବନାରୁ ସହଜିଆ 
ବୈଷ୍ଣବ ଭାବନା ଓ ପରକୀୟା ପ୍ରେମର ସୃଷ୍ଟି ବୋଲି ଧାରଣା କରାଯାଏ। 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଏହି ଭାବନାକୁ ଆଦୌ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥଲେ। ଚୈତନ୍ୟ ନିଜକୁ ରାଧା 
ଓ ସହଚରମାନଙ୍କୁ ଗୋପୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ରାଧା ଓ ଗୋପୀ ଭାବ ତାଙ୍କୁ 
ଭାବୋଛଵାସର ଚରମ ସ୍ଥାନକୁ ନେଇଯାଇଥ୍‌ବାର ଏକାଧଵକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାଧବ 
ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ରଚିତ ବୈଷ୍ଣବ ପଦାବଳୀରେ ରହିଛି। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ପ୍ରେମଭର୍ତି 
ମାର୍ଗ ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଅତି ଉଚ୍ଚସ୍କାନରେ ଥଲା ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏଥରୁ ସହଜିଆ 
ଓ ପରକୀୟା ପ୍ରେମ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା। ଜ୍ଞ 
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୧୩୪ 


ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 


କସ୍ତୁରୀ ତିଳକଂ ଲଲାଟ-ପଟଳେ ବକ୍ଷସ୍ଥଳେ କୌସ୍ତୁଭମ୍‌ 

ନାସାଗ୍ରେ ଗଜମୌକ୍ତିକଂ କରତଳେ ବେଣୁ କରେ କଙ୍କଣମ୍‌ 

ସର୍ବାଟ୍ରେ ହରିଚନ୍ଦନଂ ସୁଲଳିତଂ କଣ୍ଡେସ୍ପ ମୁକ୍ତାବଳୀ 

ଗୋପସ୍ତୀ ପରିବେଷ୍ଟିତଂ ବିଜୟତେ ଗୋପାଳଚୂଡ଼ାମଣିଃ | 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମରେ ଅପୂର୍ବ ତନ୍ମୟତାର ସହିତ ସଂକୀର୍ରନ 

କରୁଥିଲେ | ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ପରି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ବଳରାମ ଦାସ ପ୍ରଭୃତି ମଧ୍ଯ 
ଏହି ସଂକୀର୍ରନରେ ଯୋଗଦେଉଥଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କୁ ପଞ୍ଚସଖା ଓ ରାଜା ପ୍ରଭୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବତାର ପୁରୁଷ ଜ୍ଞାନ କରୁଥୁଲେ | ଜାତିପ୍ରଥା ଭାଙ୍ଗିବା ପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 
ଶାସନୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ର ବଳରାମ ଦାସଙ୍ଗଠାରୁ ଦୀକ୍ଷା ନେବାପାଇଁ 
କହିଥଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସେତେବେଳେ ନୀଳାଚଳରେ ଚହଳ ସଷ୍ଚି 
କରିଥିବା ବିଷୟ ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ବୈଷ୍ଠବ ଲୀଳାମୂତ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି। କିଚୁ ଏହା ସତ୍ତେ ବାସୁଦେବ ସାର୍ବଭୌମ, କାଶୀ ମିଶ୍ର ଏବଂ ଶାସନୀ 
ବ୍ରାହୁଣମାନେ ଏ ଘଟଣାର ପ୍ରତିବାଦ ନକରି ନୀରବ ରହିଥୁଲେ। ଏହାପରେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟହ ପୂଜା କରୁଥିବା ଗୋବର୍ଵନ ଶିଳା ଶାଳଗ୍ରାମଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ର ରଘୁନାଥ 
ଦାସ ଗୋସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଥିଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଏବଂ ଭକ୍ତକବି ବଳରାମ ଦାସ 
ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଆଦ୍ୟଭାଗରେ ସମାଜରୁ ଜାତିପ୍ରଥା ଓ ବର୍ଣ୍ଣବିଚାର ବିରୋଧରେ 
ଯେଉଁ ବିପ୍ଲବ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ତାହା ସେତେବେଳେ ସାମନ୍ତ ଶାସିତ ସମାଜରେ 
ଘୋର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା | ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ରଚନା କରି ବଳରାମ ଦାସ କେବଳ 
ଜାତିପ୍ରଥା ଭାଙ୍ଗିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରି ନ ଥଲେ, ବରଂ ଏଇ ଗ୍ରନ୍ମରେ ଶ୍ରୀୟା 
ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘରକୁ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଯାଇଥିଲେ ବୋଲି ବଡ଼ଠାକୁରଙ୍କ ଆଞଜ୍ଞାରୁ ତାଙ୍କୁ ବଡ଼ 
ଦେଉଳରୁ ବାହାର କରିଦବାରୁ ସେ ଅନ୍ୟତ୍ର ରହିଲେ । କିନ୍ତୁ ଦୂରଭାଇ ବଳଭଦ୍ର ଓ 
ଜଗନ୍ନାଥ ବାରଦ୍ଵାର ଶୁଣ୍ଜିପିଣ୍ଡା ହେଲେ ମଧ୍ଯ କାହିଁ ଅନ୍ଧଜଳ ଓ ବାସସ୍ଥାନ ମିଳିଲା 
ନାହିଁ। ଶେଷରେ ଦିନେ ଦୂଇ ଭାଇ କାହିଁ ଆଶ୍ରା ଓ ଖାଦ୍ୟ ନପାଇ ବୁଲୁଥିବା ବେଳେ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଉଆସରେ ଆଶ୍ରା ଓ ଭୋଜନ କରିବା ପରେ ପ୍ରକୃତ ଘଟଣା ଜାଣି ଭୁଲ 
ବୁଝିପାରିଲେ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ ନବା ପାଇଁ ଆଗ୍ରହ କଲେ। ଷୋହଳ 
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ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ୧୩୫ 


ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଚେତନାରେ ଏପରି ବିପ୍ଲବ ଆଣିବା ପାଇଁ 
ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଉଦ୍ୟମ ଇତିହାସରେ ସ୍ଵର୍ଣ୍ାକ୍ଷରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇରହିବ। ଗତ 
ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଦେରଥ୍‌ବା 
ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଏବେ ବି ଘରେଘରେ ପାଳିତ ହେଉଛି। ବଡ଼ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ 
ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ସମାଜରୁ ଜାତିଭେଦ ଓ ବର୍ଣ୍ଣ ବିଚାର ଉଠାଇବା ପାଇଁ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ ବଳରାମ ଦାସ, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ପ୍ରଭୃତି ଉଦ୍ଯମ କରିଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ପୁଣି ଜାତିଭେଦ ଓ ବର୍ଣ୍ଣ ବିଚାର ଓଡ଼ିଆ ବିଚାରଧାରାକୁ 
ଆଛନ୍ନ କରିବା ଫଳରେ ଏବେ ସବର୍ଣ୍ଣଂଅସବର୍ଣ୍ଣ ବିବାଦ ରହିଛି ଏବଂ ଦଳିତ 
ହରିଜନମାନଙ୍କୁ ଆଳି ପାଖ କୋଟଗଡ଼ର ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ ବ୍ରହ୍ମଗିରି ନିକଟ 
କେତେକ ସ୍ଥାନ ଓ ଅନ୍ୟତ୍ର ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ଅଧ୍ଵକାର ମିଳିନାହିଁ। ନାରୀ ସଶକ୍ତିକରଣ 
ଦିଗରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣର ବାର୍ଭା ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ସଶକ୍ତିକରଣ ଦିଗରେ ଆଉ ଏକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ | 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଦିବ୍ଯ ଉନ୍ମାଦ ଅବସ୍ଥା ପଞ୍ଚସଖା ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଗଭୀର 
ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ କେତେବେଳେ ହସୁଥ୍‌ଲେ ତ 
କେତେବେଳେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ଉତଫୁଲ୍ଲିତ ହେଉଥଲେ ବା କାନ୍ଦୁୁଲେ। ଦିନେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ନିତ୍ୟକର୍ମ ଶେଷକରି ବୃକ୍ଷମୂଳରେ ଆସନ ପକାଇ ବସିଥ୍‌ବା ବେଳେ 
ଦେଖାଗଲା ଯେ ତାଙ୍କ ଶରୀରରୁ ବ୍ରହ୍ମତେଜ ବିଛୁରିତ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ମୁହଁରେ 
ଲାଗି ରହିଥାଏ ମଧୁହାସ୍ୟ। 

ବାସୁଦେବ ସାର୍ବଭୌମ ସେତେବେଳେ ଅଦ୍ବୈତବାଦର ମହାନ ପ୍ରବକ୍ତା 
ଥିଲେ | ତାଙ୍କ ସହିତ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ ହେବା ମାତ୍ରେ ଦୁହେଁ ଶାସ୍ତ୍ରଚର୍ଚା କରିବା 
ପାଇଁ ସମ୍ମତ ହେଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସାର୍ତିକ ବିଚାର ସାର୍ବଭୌମଙ୍କୁ ଚମକ୍ତ 
କଲା, ମାତ୍ର ସେ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଭକ୍ତିତତ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ଅଜ୍ଞ, ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ 
ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ଯାଇ ସେଠାରେ ପ୍ରଶାସକ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ 
ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ସହିତ ଏ ବିଷୟରେ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା ପାଇଁ। ଏହା ପରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
ଦକ୍ଷିଣ ଯାତ୍ରାରେ ଗଲେ ଏବଂ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀରେ ପହଞ୍ଚଲେ। ସେଠାରେ ରାୟ 
ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ ଭକ୍ତିତତ୍‌ ସମ୍ପକରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ଥୁଲା ତାଙ୍କ ମୂଳ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଦିନେ ଗୋଦାବରୀ ନଦୀରେ ସ୍ଵାନ କରି ବୃକ୍ଷମୁଳରେ ଆସନ ପକାଇ 
ବସିଥାନ୍ତି। ତାଙ୍କ ଉଜ୍ଵଳ ଗୌରକାନ୍ତିୟ ଅଜାନୁଲମ୍ବିତ ବାହୁ ଆୟତଲୋଚନ 
ଦର୍ଶକମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରୁଥାଏ। ଏହି ସମୟରେ ନଦୀରେ ସ୍କାନ କରିବା 
ପାଇଁ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ଆସି ପହଞ୍ଚଲେ। ସେ ଥୁଲେ ଓଡ଼ିଶାର ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା 
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୧୩୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଉସ୍ତ 


ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧଵ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀର ପ୍ରଶାସକ । ସେଠାରେ ଦୁହିଁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସାକ୍ଷାତ ହେଲା ଏବଂ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଅତିଥ ହେବା ପାଇଁ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ 
ଆମନ୍ତଣ କଲେ ଏବଂ କହିଲେ ତୁମକୁ ବୈଷ୍ଣବ ରସଶାସ୍ତ ଓ ଭକ୍ତି ତତ୍ତ ସହିତ 
ପରିଚିତ କରାଇବି! ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମୂତରେ ଏଇ ମିଳନ ଓ 
କଥୋପକଥନର ସାକ୍ଷୀ ଥିଲେ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ସାର କଥା 
ଏଠାରେ କେବଳ ଉଦ୍ଧାର କରିଛି! 

ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ଭାଗବତ, ବ୍ରହ୍ମସଂହିତା, କୃଷ୍ଣକର୍ଣ୍ଠାମୂୃତ ଓ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ 
ଉପରେ ବୁଝାଇବା ସହିତ ଦୁହିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭକ୍ତିତର୍‌ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ୧୦ଦିନ ଧରି 
ଆଲୋଚନା ହେଲା। ବୈଷ୍ଣବ ଭଲ୍ତିତତ୍ତର ପ୍ରେମ ଭକ୍ତିର ମୂଳଉତ୍ସ ରୂପେ ଗୃହୀତ 
ହୋଇଛି। ଜୀବ ଗୋସ୍ଵାମୀ ଓ କୃଷ୍ଣଦାସ କବିରାଜ ପରେ ବୃନ୍ଦାବନରେ ବସି 
ବୈଷ୍ଣବଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଆଲୋଚନା ଓ ଶାସ୍ତ ରଚନା କରିଥଲେ। ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ 
ରାଗମାର୍ଟ ବାଖ୍ୟା କରି ପ୍ରେମକୁ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରି କହିଲେ ଯେ 
ଏହା ଭକ୍ତିମାର୍ଗର ଶେଷ କଥା | ତାଙ୍କ ମତରେ କାନ୍ତାପ୍ରେମ ହେଉଛି କୃଷ୍ଣ ଭଜନର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧନ | ତଥାପି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଆହୁରି ଜିଜ୍ଞାସୁ ହେବାରୁ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ 
କହିଲେ ଯେ ରାଧାଙ୍କ ପ୍ରେମ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ସାଧ୍ଯ। ରାଧାଭାବର ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି କହିଲେ ଯେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ତ୍ରିବିଧ ଶକ୍ତି ଶକ୍ତିସନ୍ଧିନୀ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧିନୀ ଓ 
ହ୍ଦିନୀ | ହ୍ଲାଦିନୀ ହେଉଛି କୃଷ୍ଣଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଶକ୍ତି । ଏହା ଆନନ୍ଦମୟୀ। ଶ୍ରୀରାଧା ଏଇ 
ହ୍ଲଦିନୀ ଭକ୍ତିର ନାମାନ୍ତର। ଏଇ ଭକ୍ତି ବଳରେ ରାଧା ମଧ୍ଯ ମହାଭାବମୟୀ। ରାୟ 
ରାମାନନ୍ଦ କହିଥୁଲେ ଯେ “ତୁମେ ହିଁ ସ୍ବୟଂ ପ୍ରଭୁ ! ତୁମେ ହିଁ ରାଧା ଅବତାର | ଏହା 
ପରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ବିରହ ବ୍ୟଥା ସମ୍ପର୍କରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଚାହିଁବାରୁ 
ତାଙ୍କ ନିଜ ରଚିତ ବିଖ୍ୟାତ ପଦ “ ପହିଲହି ରାଗନୟନଂ ଗାନ କରନ୍ତେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
ଏତେ ତନ୍ମୟ ହୋଇଗଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ରୋମ ସବୁ ଟାଙ୍କୁରି ଉଠିଲା। ସେ ରାୟ 
ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ମୁହଁରେ ହାତଦେଇ କହିଲେ- “ଆଉ ନୁହେଁ, ତୁମେ ମୋତେ ପରମ 
ତର୍ତ୍‌ କହିଲ, ସବୁ ସଂଶୟ ଦୂର କଲ । ଆପଣ ଆଜିଠାରୁ ମୋ ଗୁରୁ, ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ 
ପ୍ରେମଧନ, ରସ, ରାଧାଭାବ, ହ୍ଲାଦିନୀ ଶକ୍ତି ବିଷୟ ମୁଁ ପ୍ରଥମେ ଜାଣିଲି, ଆପଣ 
ପ୍ରକୃତରେ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଶୁଦ୍ରତ୍ଵ କେବଳ ଭ୍ରମ ମାତ୍ର।। ସେ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀରେ 
ଦଶଦିନ ଅବସାନ କରିବା ପରେ ସେତୁବନ୍ଧ ରାମେଶ୍ଵର ଯାତ୍ରା କଲେ ଏବଂ ପରେ 
ନାନାଦି ତୀର୍ଥ ସ୍ଥାନ ଭ୍ରମଣ କରି ପ୍ରୟାଗରେ ପହଞ୍ଚଲେ। ପୟାଗରୁ ସେ ପୁଣି 
ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀକୁ ଗଲେ ଏବଂ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ କରିବା ପରେ କହିଲେ, 
ଗୁରୁ ଆପଣଙ୍କ ବିନା ନୀଳାଚଳରେ ବାସ କରିବା ମୋ ପାଇଁ ନିଷ୍ଣଥଳ ହେବ।!' 
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ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ୧୩୭ 


ସେତେବେଳକୁ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ବିଦାୟ ନବା ପାଇଁ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ରାଜାଙ୍କ 
ଅନୁମତି ପାଇ ସାରିଥାନ୍ତି। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ପୁରୀକୁ ଆଗେ ଫେରିଲେ। ପରେ ରାଜା 
ଶ୍ରୀଜୀବଦେବଙ୍କୁ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀର ଶାସକ ଭାବେ ନିଯୁକ୍ତ କଲେ। ଶ୍ରୀ ଜୀବଦେବଙ୍କୁ 
ଦାୟିତ୍ଵ ଦେଇ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ପୁରୀକୁ ଫେରିବା ପରେ ମନ୍ଦିର ପରିଚାଳକ ଭାବେ 
ନିଯୁକ୍ତ ହେଲେ । ପୁରୀରେ ପଞ୍ଚସଖା ଓ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରମୁଖ ସାଧୁସଚ୍ଛ ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏକ ରଷ୍ଟମଣ୍ଡପ ବା ମିଳନ ମଣ୍ଡପ ନିର୍ମାଣ କରାଇଲେ। 
ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ଆଖିରେ ଦେଖିଥିବା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଶୁଣିଥିବା 

କଥାନୁସାରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ଗୁରୁ ଭାବେ ବରଣ କରିଥୁୂଲେ। କିନୁ 
ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ବଙ୍ଗୀୟ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ଏ ବିଷୟ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
କଥାମୂୃତ ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗ୍ରଚ୍ଛଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କର ଭାଷା ଓ 
ଜାତିଗୋତ୍ର ନେଇ ଲେଶମାତ୍ର ଭେଦଭାବ ନ ଥୁଲା । ସେହି କାରଣରୁ ସାନ ହରିଦାସ 
ଏବଂ ଗୌଡ଼ୀୟ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଯାଜପୁରରୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ପାଇଁ ନିଜେ ଗଲେ 
ନାହିଁ ବା ଆଉ କେହି ମଧ୍ଯ ଗଲେ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ଯାଜପୁର 
ଅଞ୍ଚଳରୁ ନବଦ୍ଵୀପ ଯାଇଥିଲେ (ଏହା ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ) ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିଥିବେ । 
ବଙ୍ଗଦେଶ ମୁସଲମାନ ଅଧୀନରେ ଧୂଲା | ଦକ୍ଷିଣ, ଉତ୍ତର, ପଶ୍ଚିମ ସର୍ବତ୍ର ମୁସଲମାନ 
ରାଜତ୍ଵ ଚାଲିଥୁଲା ଗଙ୍ଗାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ଗୋଲକୋଣ୍ଡା ପ୍ରଭୃତି 
ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ଯର ଦୂର୍ଗ ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଜୟବାନା ଉଡ଼ାଇଥଲେ। କିନୁୁ ଜାତିର ମନ୍ଦ 
ଭାଗ୍ୟ ଯେ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଏହି ରାଜ୍ଯ ଅନେକ ସଂକୂଚିତ ହୋଇଥୁଲା। 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାରେ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷରୁ ଉର୍ବ୍ବ ବାସକରିବା କାଳରେ ତିନିଆଡ଼ୁ 
(ଦକ୍ଷିଣ, ଉତ୍ତର ଓ ପଶ୍ଚିମ) ମୁସଲମାନ ରାଜତ୍ଵର ରଣ ଦୁନ୍ଦୁଭି ଶୁଣାଯାଇଥୁଲା। ଜାତି 
ଏଇ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ାତ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୋଗଜନ୍ସା କବି, ଅବତାର ପୁରୁଷ ଓ 
ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ବିପୁଳ ଉତ୍ତରଣ ଘଟିଥିଲା ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ 
ମନ୍ଦିର ପ୍ରଶାସକ ହେବା ପରେ ଅତିଥ ଅଭ୍ୟାଗତ ଓ ସାଧୁସନ୍ଛଙ୍କୁ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା ଦାୟିତ୍ଵ 
ତାଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିଲା। ସେତେବେଳକୁ ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତରରୁ ମୁସଲମାନ ରାଜାମାନେ 
ଓଡ଼ିଶା ଆକ୍ରମଣ କରିବା ସୂଚନା ମିଳୁଥବଲା। ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ବୈଷ୍ଣବ 
ପଦାବଳୀରେ ଲେଖିଛନ୍ତି 

“ରାମରାୟ ଯେ କ୍ଷେତ୍ରେ ରହି । ସାଧୁ ବୈଷ୍ଣବ ସମଝଇ | 

ରଟିଲା ମଣ୍ଡପ ସେ ଏକ | ଉତ୍ତର ପାରୁଶ ସମୀପ 

ତହୁଁ ବୈଷ୍ଣବେ ଗୋଷ୍ଠୀ ହେଲେ। କୃଷ୍ଣ ରସରେ ମତି ଦେଲେ। 

ଦିନ ବଞ୍ଚଲେ କୃଷ୍ଣ ରସେ | କହଇ ମାଧବ ହରଷେ। 
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୧୩୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଯଚାର ଭସ୍ସ 


୧୫ ୧୨ ମସିହା ରଥଯାତ୍ରା ପାଇଁ ଗଜପତି ରାଜା ପୁରୀରେ ପହଞ୍ଚଲେ। ସେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ କୂଶଳାଦି ସମ୍ବାଦ ସଂଗ୍ରହ କରି କାଶୀ ମିଶ୍ରଙ୍କୁ କହିଲେ 
ତାଙ୍କୁ ଯତ୍ନର ସହିତ ଦେଖାଶୁଣା କରିବା ପାଇଁ। ରଥ ଉପରୁ ସେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ 
କୀର୍ରନ ଦେଖି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆଣ୍ଚାର୍ଯ୍ୟାନ୍ତିତ ହେଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ସହିତ କୀର୍ଭନରେ 
ଯୋଗଦେଇଥୁଲେ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ, କହ୍ଲାଇ ଖୁଣ୍ଡିଆ, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ବଳରାମ 
ଦାସ, ଅନନ୍ତ ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ, ସ୍ଵରୂପ, ଦାମୋଦର ପଣ୍ତିତ, 
ଶିବାନନ୍ଦ ସେନ, ରଘୁ ଅରକ୍ଷିତ ଦାସ। ପ୍ରଭୁଙ୍କ କୀର୍ଶନ ଦେଖି ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର 
କହିଲେ - 

ବୋଇଲେ ଏଭଳି ବେଭାର। ହରିନାମେ ଏହୁ ସାର ! 
କୀର୍ରନ ଏଥେ କରୁଥିବ। ଏତହୁ ଆନ ନ କରିବ 
ଚୈତନ୍ୟ ବୋଇଲେ ଭୋ ନୃପ ତୁମ୍ଭେ ଜଗନ୍ନାଥ ସେବକ 
ଏଚହୁଁ ବଡ଼ କଥାନାହିଁ। ଦେଖିଣ ଧନ୍ଯ ହେଲି ମୁହିଁ।” 
(ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମୃତ-ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ) 
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୧୩୯ 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଲୀଳା 


ନୀଳାଦ୍ରୌ ଶଙ୍ଖ ମଧ୍ଯେ ଶତଦଳ କମଳେ ରତୃସିଂହାସନସ୍ଥମ୍‌ 

ସର୍ବାଳଙ୍କାର ଯୁକ୍ତ ନବଘନ ରୁଚିରଂ ସଂଯୁତଂ ଚାଗ୍ରଜେନ । 

ଭଦ୍ରାୟାଃ ବାମଭାଗୋ ରଥଚରଣଯୁତଂ ବ୍ରହ୍ମରୂଦ୍ରେନ୍ଦ୍ର ବନ୍ଦ୍ଯମ୍‌ 

ବେଦାନାଂ ସାରମୀଶଂ ସ୍ଵଜନ ପରିବୃତଂ ଦାରୁବହୁ ସ୍ଲରାମି ॥ 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାରେ ପାଦ ଦେଇଥଲେ ୧୫୧୦ ମସିହାରେ। 

ସେତେବେଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଶାସନ କରୁଥୁଲେ। 
ବଙ୍ଗଦେଶ ମୁସଲମାନ ରାଜତ୍ବରେ ଥିବାରୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାରରେ ବିଘ୍ନ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଆଶଙ୍କା କରି ପିତାମାତା ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶା ପଠାଇଥଲେ। 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ ସଡ଼କରେ ପାଦରେ ଚାଲି ଚାଲି ସାଥୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯାଜପୁର ବାଟଦେଇ ଆସି ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀରେ ପହଞ୍ଚବା ବା ଆଧ୍ାତ୍ମିକ କର୍ମଯଜ୍ଞରେ 
ଲମ୍ଫ ଦବାର ରୋମାଞ୍ଚକର କାହାଣୀ ପୂର୍ବରୁ ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଏଇ ଅଧ୍ଯାୟକୁ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଲୀଳା ଅଖ୍ଯା ଦବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି, ବହୁତୀର୍ଥ ଭ୍ରମଣ କରିବା 
ପରେ ବୈଷ୍ଣବ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଗୁରୁଭାବେ ରାଜ ମହେନ୍ଦ୍ରୀଠାରେ ବରଣ କରିବା 
ପରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ନିଜର ପୁଣ୍ଯଭୂମି ଓ ଧର୍ମପ୍ରଚାରର ପବିତ୍ର ପୀଠ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହିଠାରୁ ପ୍ରେମଭକ୍ତ ତନ୍ତ୍ର ଓ କାନ୍ତାଭାବ ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ । 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କପତପ ଓ କୀର୍ଭନରେ ଅନୁଭବ କରିବାର ଅଙ୍ଗେନିଭା କାହାଣୀ ଏବେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର ବେଳ ଆସିଛି। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଦକ୍ଷିଣରୁ ଫେରିବା ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରି ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମ୍ୃତରେ ଲେଖିଛନ୍ତି - 

ଅଛଇ ସେହୁ ଏଇ ସ୍ଥାନେ / ସାରିଣ ଦକ୍ଷିଣ ଭ୍ରମଣେ 

ରାଜା ବୋଇଲା ହେଉ ହେଲା / ଛେରା ପହଁରାକୁ ଚଳିଲା 

ଛେରା ପହଁରାଏ ରଥର / ଦେଖିଲେ କୀର୍ରନ ମୋଠାର 

ରାମରାୟ ଯେ ସଂଗତରେ / ଅଛଇ ପ୍ରଭୁ ନିକଟରେ 

କହ୍ାଇ ଦାସ ଜଗନ୍ନାଥ / ବଳରାମ ଯେ ଯଶୋବନ୍ତ 

ସ୍ଵରୂପ ଅଚ୍ୟୁତ ଅନନ୍ତ / ଗଦାଧର ଯେ ଶିବାନନ୍ଦ 

ରାଜା ରଥ ଉପରୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ କୂଶଳ ସମ୍ବାଦ ପାଇ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ 
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କଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ କୁଶଳ ସମ୍ବାଦ ଜିଜ୍ଞାସୀ କଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଏଠାରେ 
କୀର୍ରନ କରୁଥାଅ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ କହିଲେ ‘ହେ ରାଜା, ଆପଣ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ସେବକ । ଏହାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କ'ଣ ଅଛି ? ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖି 
ଧନ୍ଯ ହେଲି।” ରାଜା ସେବକ ଭାବେ ଛେରା ପହଁରା କରନ୍ତି ଏହା ଦେଖି 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଧନ୍ଯ ମନେକଲେ | ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ହେବ ଯେ 
କେବଳ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ନୁହେଁ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଏପରି ବିଧ 
ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା ଏବଂ ମହାପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସେବକ ଭାବେ ରାଜା ଛେରା 
ପହଁରା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ । 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଯେ ରାଧାଙ୍କ ଅବତାର ଏଇ ଭାବନା ସେତେବେଳକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ମତ ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲା। ଗୋଦାବରୀ ନଦୀକୂଳରେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖିବା ପରେ 
ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ମନରେ ଏଇ ଭାବ ଜାତ ହୋଇଥୁଲା। ଚୈତନ୍ଯ କଟିରେ 
ମେଖଳା ବାନ୍ଧୁଥଧୁଲେ ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ଗଣ୍ଡି ପକାଇ ସୂତ୍ର ଛନ୍ଦୁଥୁଲେ। ଏହାଦ୍ଵାରା 
ନାମଜପ ସମୟରେ ଗଣନା କାର୍ଯ୍ୟ ସହଜ ହେଉଥୁଲା। ସେ ପ୍ରତିଦିନ ଏକଲକ୍ଷ ନାମ 
ଜପ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ପ୍ରଭାତରୁ କୀର୍ରନ କରୁଥୁଲେ। ପୁରୀରେ କିଛିଦିନ ରହିବା 
ପରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଉତ୍ତର ଭାରତ ଭ୍ରମଣରେ ଗଲେ | ପ୍ରୟାଗରେ ରୂପ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ 
ହେଲାରୁ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନୀଳାଚଳକୁ ଆସିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ରାଇଲେ। ତୀର୍ଥଭରମଣ ସାରି 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଲେଉଟି ଆସିଲେ ଏବଂ ରୂପଙ୍କୁ ବୈଷ୍ଣବ ତର୍ତ ଶିକ୍ଷା ଦବା ପାଇଁ 
ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ କହିଲେ | ଶାନ୍ତି, ସୁଖ, ବାସଲ୍ୟ, ଦାସ୍ୟ ଓ ମଧୁର ଭାବ ଏ ପରମ 
ତର୍ତ୍‌ ପ୍ରକାଶ କଲେ । ରୂପ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବତ ତର୍ତ ଶିକ୍ଷା କଲେ | 
ଭାଗବତ ପାଠ କଲା ବେଳେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଆଖିରୁ ଲୁହ ଝରୁଥ୍‌ବା ଦୃଶ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଉଥୁୂଲା। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଭକ୍ତିଭାବର ବିହ୍ଵଳତା ଓ ରୋମାଞ୍ଚ ରୂପଙ୍କୁ ମୁଗ୍ଧ 
କଲା | କିନ୍ତୁ ରୂପ ଜପତପ ନିୟମିତ କରୁ ନ ଥିବାରୁ କାଶୀ ମିଶ୍ର ପ୍ରଭୃତି କେତେକ 
ଅସନୁଷ୍ଠ ଥୁଲେ । ଏହି କାରଣରୁ ରୂପଙ୍କୁ ବୃନ୍ଦାବନ ଫେରିଯିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
ପ୍ରବର୍ରାଇଥଲେ। 

ଏହି ସମୟରେ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ଚଉଦ ଅଙ୍କରେ ଉତ୍ତର ଭାରତରୁ ଜଣେ 
ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ ଆସି ନୀଳାଚଳରେ ପହଞ୍ଚଲେ। ତାଙ୍କ ନାମ ଝୋଲିଆ କବୀର। ସେ 
ଥିଲେ ଜାତିରେ ମୁସଲମାନ ତନ୍ତ୍ରୀ। ସେ ମଧୁର ସ୍ଵରରେ ଗୀତ ବୋଲୁଥଲେ ! 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଥଲା ଅଚଳ ଭକ୍ତି | ତାଙ୍କ ଭକ୍ତି ସଂଗୀତ ଶୁଣି 
ସ୍ବାମୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ କବୀରଙ୍କ ସହିତ ଆଳାପ ଆଲୋଚନା ବେଳେ ଧର୍ମତର୍ତ 
କହିଲେ- ( ୧) ଭଗବାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ସକଳ ମନୁଷ୍ୟ ସମାନ । ଚଣ୍ଡାଳ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
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ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ। ( ୨) ନାମ ଭଜନ ଦ୍ଵାରା ଭଗବତ କୃପା ମିଳେ । 
(୩) ଭକ୍ତ କଦାପି ମୁକ୍ତି ବାଞ୍ଚା କରିବା ଉଚିତ ନୂୁହେଁ। ମୁକ୍ତି ଇଛା ନର୍କତୁଲ୍ଯ, 
(୫) ଇଷ୍ଟସେବା ବଳରେ ପ୍ରାଣୀର ସକଳ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ ହୁଏ । 

ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାବନା ସହିତ ସେ ଏକମତ ହେଲେ। 

କବୀରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଗନର ମାସକ ପରେ ସନାତନ ଗୋସ୍ଵାମୀ ନୀଳାଚଳରେ 
ପଦାର୍ପଣ କଲେ। ଇଏ ହେଉଛନ୍ତି ବଙ୍ଗର ସୁଲତାନ ହୂସେନ୍‌ ସାହାଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରୀ। 
ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି ସେ ବୈଷ୍ଣବ ଦୀକ୍ଷା ନେଇଥୁଲେ। ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 
ଭର୍ରିତତ୍୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ। ନୀଳାଚଳ ଧାମକୁ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ସାଧୁ, ସନ୍ଛମାନଙ୍କ 
ଯିବା ଆସିବା ଲାଗିଥାଏ। ସନାତନ ଗୋସ୍ବାମୀଙ୍କ ପରେ ଶ୍ରୀବଲ୍ଲଭାଚାର୍ଯ୍ୟ ଆସନ୍ତି। 
ଏହା ବୋଧହୁଏ ୧ ୫ ୧୭/୧୮ ସମୟର କଥା। ସେ ରଥଯାତ୍ରା ଦେଖିଲେ ଏବଂ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ କୀର୍ରନ ଦେଖି ମୁଗ୍ଧ ହେଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଓ ଇଷ୍ଟଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ 
ମେଳରେ ତାର୍ବିକ ଆଲୋଚନା କରି ତାଙ୍କ ସମୟ କଟିଯାଇଥଲା। 

ସବୁଠାରୁ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଓ ସ୍ଵାମୀ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଭେଦ ପ୍ରୀତି। ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏହାକୁ 
ନାପସନ୍ଦ କରୁଥିଲେ। ବଙ୍ଗୀୟ ଓ ଉତ୍କଳୀୟ ଭକ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମନୋମାଳିନ୍ୟର ଏହା 
ଥଲା ପ୍ରଧାନ୍‌ କାରଣ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଉଭୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଥଲେ ମଧ୍ଯ 
ଆତ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଥଲେ ଏକ। ଦିନେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଅଭେଦ୍ଯ 
ମହାତ୍୍ୟ ଓ ବିରଳ ସାଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ କହିବାକୁ ଯାଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସେ କହିଥୂଲେ - 

ସ୍ବାମୀ କହଇ ଏକାନ୍ତରେ ଥୁଲେ କି ରାଧା ପାରୁଶରେ | 

କୃଷ୍ଣ ହୁଁ ରାଧା ନୋହେ ଭିନ୍ନ ଅଛଇ ଏମନ୍ତ ଭାବରେ। 

200000 

କହିଲି ପୂର୍ବ ଅଙ୍ଗ କଥା ଏ ତହୁଁ ନୋହିବ ଅନ୍ୟଥା। 

ପ୍ରଭୁ ଯେ ପ୍ରେମେ ଆଲିଙ୍ଗଲା ଏ ଅତିବଡ଼ଟି ବୋଇଲା। 

ତୋହ ମୋହର ଏକ ପ୍ରାଣ। ଦେହଟି ମାତ୍ରକେ ଯେ ଭିନ୍ନ 

ଅତିବଡ଼ ଏକଥା କହୁ। ଅତିବଡ଼ ହେଲୁ ଆଜହୁଁ। 

କାନ୍ଧରୁ ଉତ୍ତରୀ କାଢ଼ିଲା ସ୍ଵାମୀ ମସ୍ତକେ ଭିଡ଼ି ଦେଲା। 

ବୋଲେ ଏ ଅତି ବଡ଼ ପଣ। ସ୍ବାମୀ ତୁ ମୋହରି ପରାଣ। 

(ବୈଷ୍ଣବଲୀଳାମୂପତ, ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ) 

ସେ କାଳରେ ‘ହରେକୃଷ୍ଣ ହରେକୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ହରେ ହରେ” ମହାମନ୍ତ 

ବଙ୍ଗରେ ଚଳି ଆସୁଥିଲା ବେଳେ ନୀଳାଚଳରେ ହରେରାମ ହରେରାମ ରାମ ରାମ 
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୧୪୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯତାର ଭସ୍ଥ 


ହରେ ହରେ” ମହାମନ୍ତ୍ର ଚଳି ଆସୁଥୁଲା। ଉତ୍କଳୀୟ ଓ ବଙ୍ଗୀୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏ 
ବିଷୟ ନେଇ ବିବାଦ ହେବାରୁ ସତସଙ୍ଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହାର ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଲା। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଏହାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ, ବାସୁଦେବ 
ସାର୍ବଭୌମ ଓ କାଶୀ ମିଶ୍ରଙ୍କୁ ଡକାଇଲେ । ସମସ୍ତେ ଏକତ୍ର ବସି ଆଲୋଚନା କଲେ 
ଏବଂ ସଭାପତିତ୍ଵ କରୁଥିଲେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ। ଶିବାନନ୍ଦ ସେନ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ଗୌଡ଼ୀୟ 
ମହାମନ୍ତ୍ର ସପକ୍ଷରେ କହିଲେ, କିନୁ କହ୍ନେଇ ଖୁଣ୍ଡିଆ ହରେ ରାମ ମନ୍ତ୍ର ସପକ୍ଷରେ 
ଥିଲେ। ଦୀର୍ଘ ଆଲୋଚନା ପରେ ସ୍ପିର ହେଲା ଯେ ଉତ୍କଳରେ ‘ହରେ ରାମ!” 
ମହାମନ୍ତ୍ର ଏବଂ ବଙ୍ଗରେ ' ହରେ କୃଷ୍ଣୀ ମହାମନ୍ତ୍ର ପ୍ରଚଳିତ ହେବ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ 
ନେତୃତ୍ବରେ ଏଇ ନିଷ୍ପରି ନିଆଯାଇଥୁଲା। 

ଇଷ୍ଟଗୋଷ୍ଠୀର ସଭାକୁ ମାଧବୀ ଦାସୀ ନାମକ ଜଣେ ନାରୀ ଆସୁଥୁଲେ 
ଭର୍ତି ରସ ଶୁଣିବା ପାଇଁ। ଏଥୁପାଇଁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଅନୁମତି ଦେଇଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ୟମାନେ ଏହାର ବିରୋଧ କରିଥଲେ । ଏହି ସମୟରେ ମାଧବୀ ଦାସୀ ଓ ସାନ 
ହରିଦାସଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ କିଛି ଗୁଜବ ରଟନା ହେବାରୁ ମାଧବୀ ଦାସୀଙ୍କୁ ଆଉ ଇଷ୍ଟ 
ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ନ ଆସିବା ପାଇଁ କୁହାଗଲା। ଜାତିଧର୍ମ ଭେଦ ପ୍ରବଳ ଥୁଲା 
ସେତେବେଳେ। କିନୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ପ୍ରଭାବରୁ ସମସ୍ତ ବୈଷ୍ଣବ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜାତିଭେଦ ବିଲୋପ ମତ ପୋଷଣ କରୁଥିଲେ|। ୧୫୧୨ ରୁ ୧୫୧୯ 
ଏଇ ସାତ ବର୍ଷ ଧରି ଦକ୍ଷିଣରେ କୃଷ୍ଣଦେବ ରାୟ ଓ ଉତ୍କଳର ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଘୋର ଯୁଦ୍ଧ ଲାଗି ରହିଥୁଲା। ପୁଣି ଏଇ ସମୟରେ ବନ୍ୟା ଓ ମରୁଡ଼ି 
ବାରମ୍ବାର ହେବାରୁ ଚାଷୀକୂଳ ଦୁର୍ଦଦିନ ମଧ୍ୟକୁ ଟାଣି ହୋଇଯାଇଥୁଲେ। ଏହି 
ସମୟରେ ଲୋକଙ୍କ ମନୋବଳ କମ ଥୁବା ଅନୁଭବ କରାଗଲା। ସେହି ସମୟ 
ଉପଯୁକ୍ତ ଭାବି ପଞ୍ଚସଖା ଏଇ ସମୟରେ ଗ୍ରାମେଗ୍ରାମେ କୀର୍ଉନ କରି ଲୋକଙ୍କ 
ନୈତିକତା ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଯତ୍ନ କରୁଥିଲେ । ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ ଉତ୍କଳ 
ଦୁର୍ବଳ ହେଲା ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ କୃଷ୍ଣଦେବରାୟ ବିଜୟୀ ହେବାରୁ ଅନେକ 
ଦୁର୍ଗ ତାଙ୍କ ଅଧୀନକୁ ଚାଲିଯାଇଥିଲା 

୧୫୧୯-୨୦ ବେଳକୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଦିବ୍ଯ ଉନ୍ମାଦମୟ ମହାଭାବ 
ଆତ୍ୃପ୍ରକାଶ କଲା। କଟି ସୂତ୍ରରେ ଗଣି ଗଣି ନାମ ଜପ କରିବାରେ ରୀତି ଏଇ 
ସମୟରୁ ଛାଡ଼ିଲେ | ତାଙ୍କ ଆଚରଣରେ ବାଳକ ସୁଲଭ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଗଲା । ରଥ 
ଆଗରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କର କୀର୍ଉନ ଦେଖି ଗଜପତି ବିସ୍ମିତ ହେଲେ। ରାଧା ଭାବରେ 
ଆବିଷ୍ଠ ହୋଇ ଆଖିରୁ ଲୋତକ ଗଡ଼ାଉଥୁଲେ। ଏହି ଦିବ୍ୟ ଉନ୍ମାଦ ମହାଭାବ ଦର୍ଶନ 
କରି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କଲେ ଗଜପତି ରାଜା । 
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ଶ୍ରୀଟୈତନ୍ୟ ଲୀଳା ୧୪୩ 


ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଭୁ ବୋଲି ଘୋଷଣା କଲେ। ୧୫ ୨୦ ପରବ 
ସମୟରେ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କୁ ଡାକି ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଭକ୍ତିରସ ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ କୀର୍ରନ 
କରିବା ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଲେ । ଏହି ସମୟଠାରୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖା ଗ୍ରାମ ଗ୍ରାମ ବୁଲି 
କୀର୍ରନ କରି ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଭକ୍ତିରସ ମାର୍ଗରେ ସଂଗଠିତ କରିଥ୍‌ଲେ। ସେଇ 
ସମୟରୁ ସ୍ଵାନପୂର୍ଣିମା ପରେ ତିନିଠାକୁର ଅଣସରରେ ରହିବା ବେଳେ ଯାତ୍ରୀମାନେ 
ଅଲାରନାଥଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ପରଖରା ଆରମ୍ଭ ହେବାର ସୂଚନା ମିଳେ। 
ବୈଷ୍ଣବ ଗୋଷ୍ଠୀ କଟକଠାରେ ଗଜପତିଙ୍କ ନଅରରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ମେଳାରେ 

ଯୋଗଦେଇ କୀର୍ଭନ କରୁଥଲେ ! ପ୍ରତିବର୍ଷ ଏଇ ଗୋଷ୍ଠୀ ଚୈତ୍ର୍ୟ ମାସରୁ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥୁୂଲା। ଏହା ପରେ ବିରଜା କ୍ଷେତ୍ର ଯାଜପୁରକୁ ଯାଉଥୁଲେ କୀର୍ରନ କରିବା 
ପାଇଁ! ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷ ଯାଜପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଅଧ୍ଵବାସୀ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ 
ଜେଜେବାପା ଉପେନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର ଜଣେ ବିଚକ୍ଷଣ ପଣ୍ତିତ ଥୁଲେ। ଯାଜପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଏକ 
ସୁପରିଚିତ ପରିବାର ଭାବେ ପରିଚିତ ଥୁଲେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପୂର୍ବସୁରୀମାନେ। ଭକ୍ତ 
ଗୋଷ୍ଠୀ କୀର୍ଉନ କରିବା ପାଇଁ ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ କବି ଜୟଦେବଙ୍କ କେନ୍ଦୁବିଲ୍ବକୁ ମଧ୍ଯ 
ଯାଇଥୁଲେ । ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମ୍ୃତ ରଚନା କାଳ ୧୫୩୫ | ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୋଣାର୍କର 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ଅକ୍ଷୁର୍ଵ ଥୁବା ପ୍ରମାଣ ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମୃତରୁ ମିଳେ। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ମେଳରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ଓ ସଂକୀର୍ନ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଜନସମାଗମ 
ହେଉଥୁଲା। ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମ୍ୃତରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି - 

ପ୍ରଭୁ କନକଗୌରୀ କାନ୍ତି । ଦୁଃଖ ପାଶୋରି ଅଟଇଟି | 

ଅଚ୍ୟୁତ କରଇ ଭିଆଣ | ରାସଲୀଳାର ପ୍ରକରଣ | 

ସ୍ଵାମୀ ଯେ ଅଟଇଟି ଗୁରୁ। କୀର୍ଉନ ରସ ମହାମେରୁ | 

ବଳରାମ ଅଟେ ସାର୍ବିକ। ଭାବରସର ପ୍ରବର୍ଭକ। 

ଅନନ୍ତ ଯଶୋବନ୍ତ ଜାଣ । କୀର୍ନରସର ସୁଜାଣ। 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଜଣେ ଗୃହତ୍ଯାଗୀ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହୋଇଥୂବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଦେଖିବା ଓ 

ସ୍ଵାଗତ କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଲୋକେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଆସୁଥ୍ୁଲେ। ଯେଉଁ 
ପରିବାରରୁ କେହି ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ ହୋଇଯାଏ ତାକୁ ଦେଖିବା ଓ ସଂଖୋଳିବା ପାଇଁ ଦ୍ଵାର 
ମୁହଁରେ ପୂର୍ଣ କୁମ୍ଭ ଶଂଖ ହୁଳହୁଳି ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାତି କୁଟୁମ୍ବ ଲୋକ ଆଗନ୍ତୁକ 
ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଙ୍କ ପାଦ ବନ୍ଦନା କରିଥାନ୍ତି। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ କନକଗୌରକାର୍ି ଦର୍ଶନ କରି 
କୃତକୃତ୍ୟ ହେବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଆସୁଥ୍ୂଲେ ଏବଂ ରାସଲୀଳା ଦେଖୁଥୁଲେ। 
ଦିନେ ମନ୍ଦିରରେ ନୃତ୍ୟ କରୁଥୁବା ବେଳେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ କିପରି ଆହତ ହେଲେ 
ତାହା ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମ୍ୃତରେ ରହିଛି। 
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୧୪୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭତ୍ସ 


ଶୁଣ ସୁଜନେ ମନ ଦେଇ। ପ୍ରଭୁ ଯେ ଅଟେ ପୁଣ୍ୟ ଦେହୀ 
ପ୍ରଭୁର ଅଟେ ଶୁଦ୍ଧ ଦେହ । କାଳେ ଯେପରି କଲା କ୍ଷୟ | 
ଏକ ଦିନକୁ ନୃତ୍ୟ କଲା। ଉଦ୍ଦାମ ଭାବ ନ ଛାଡ଼ିଲା 
ଖୋଳ କରତାଳ ସହିତ । ପାଦ ଚାଳଇ ଅବିରତ | 
ବାଟେ ଇଟାଏ ପଡ଼ିଥଲା। ତହିଁକି ଦୃଷ୍ଟି ତା ନ ଥୁଲା 
ବାଜିଲା ବାମ ବୃବଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଷି। ରୁଧ୍ୂୁର ଝରାଇ ନିକିଟି| 
ଏଥରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ପୁଣ୍ଯ ଦେହୀ ଥଲେ। ଉଦ୍ଦାମ ନୃତ୍ଯ 
କଲାବେଳେ ଦିନେ ରଟା ବାଜି ତାଙ୍କ ବାମ ପାଦର ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଳି ଛିଡ଼ିଗଲା ଏବଂ ଏହି 
କାରଣରୁ ତାଙ୍କ ଭୀଷଣ ଜ୍ଵର ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ମଧ୍ୟ ହେଲା। ପାଦ ଫୁଲିଗଲା। ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସଙ୍କ ସମେତ ପଞ୍ଚସଖା ତାଙ୍କ ସେବାରେ ନିୟୋଜିତ ହେଲେ। ପ୍ରଭୁ ଚୈତନ୍ୟ ଓ 
ସ୍ବାମୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଭେଦ ପ୍ରୀତି ଥିଲା ଏବଂ ପରସ୍ତରକୁ ଦଣ୍ଡେ ନ 
ଦେଖିଲେ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥୁଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପୀଡ଼ିତ ଥବା ଦେଖି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 
କାତର ହେବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵବାସନା ଦେଇ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ କହିଥୁଲେ - 
ତୁ ସ୍ଵାମୀ ମୋହର ପରାଣ ସୁଜ୍ଞାନୀ ପଣ୍ତିତ ସୁଜାଣ। 
ଭଗତି ବାଟ ବତାଇଲୁ ସାଖ୍ୟରେ ମୋତେ ବନ୍ଧାଇଲୁ। 
ତୋତେ ଛାଡ଼ି ମୁଁ ଯିବି କାହିଁ ତୋ ଯିବା ବାଟ ଥୁବି ଚାହିଁ। 
ପ୍ରଭୁର ନୟନେ ଲୋତକେ ସ୍ବାମୀ ହୋଇଣ ପ୍ରଭୁ ମୁଖେ। 
ଲୋତକେ ଲୋତକ ମିଶିଲା ତପତ ପ୍ରବାହ ବହିଲା 
ଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ସେବା କରିଥୁଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ। ଚେତନାଦୀପ୍ର ଶ୍ରୀ 
ଚୈତନ୍ୟଙ୍କର ମହାନୂୁଭବତା (ପୃଷ୍ଠା. ୧୪) 
ତୁ ଅଟୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 
ମୁଁ ଛାର ଅଟେ ତୋର ଦାସ 
XO0000 
ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ : ୧୫୩୩ ଖ୍ରୀ.ଅ ବୈଶାଖ ମାସ ଶୁକ୍ଲ ତୃତୀୟା ବା 
ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟା (ଯାହା ଇଂରାଜି ହିସାବ ଅନୁସାରେ ଏପ୍ରିଲ ୨୭ ତାରିଖରେ) 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ବେଢ଼ା ଭିତରେ ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ବ୍ରାହ୍ମ ମୁହୂର୍ରରେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପିଣ୍ଡରୁ ପ୍ରାଣବାୟୁ 
ଉଡ଼ିଗଲା ଏବଂ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ପଞ୍ଚସଖା ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଶୋକାଛ୍ଲାସରେ 
ମୁହ୍ୟମାନ ହେଲେ। ଗଜପତି ରାଜାଙ୍କୁ ଖବର ଗଲା | 
ଗଜପତି ଖବର ପାଇ କଟକରୁ ପୁରୀ ଆସିଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ପରାମର୍ଶ 
କରି କାଳେ ଏ ସମ୍ବାଦ ପାଇ ଗୌଡ଼ୀୟମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ନିନ୍ଦା କରିବେ, ତେଣୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଶ୍ରୀଟୈତନ୍ୟ ଲୀଳା ୧୪୫ 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପାର୍ଥିବ ଶରୀରକୁ କୋଇଲି ବୈକୁଣ୍ଠରେ ସମାଧ୍‌ ଦିଆଗଲା। ମନ୍ଦିର 
ନୀତି ଅନୁସାରେ ଶୁବ୍ଧି କରି ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କ୍ରିୟା କରାଗଲା କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦେହାବସାନ 
ବିଷୟ ଗୋପନ କରି ରଖାଗଲା | 
ବୈଷ୍ଣଠବଲୀଳାମୂୃତରେ ଲେଖାଅଛି - 
ମନ୍ଦିରେ ମାରାଗଲା ପ୍ରଭୁ ଏହାକୁ ଏଥେ ପୋତାଇବୁ 
ମଣିମା ରଥ ଯାତବେଳ ପ୍ରଭୁ ବୋଲନ୍ତି ଯାତ୍ରୀମେଳ । 
ଏ ପ୍ରଭୁ ସେ ପ୍ରଭୁରେ ଲୀନ | ହେଲା ବୋଲିବାଟି କାରଣ! 
ଶବ ପୋତାଇବା ତୁରିତେ କୋଇଲି ବୈକୁଣ୍ଠ ପୁରୀତେ | 
ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଦୁଃଖଦ ବିଦାୟ ପଞ୍ଚସଖା, ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ଓ ଗଜପତି 
ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କୁ ଅତି ଦୁଃଖ ହେଲା। ରଥଯାତ୍ରା ବେଳେ ଗଜପତିଙ୍କ ମୁହଁରୁ - 
“ଏ ପ୍ରଭୁ ସେ ପ୍ରଭୁରେ ଲୀନ” ହେବା ବାର୍ା ଶୁଣି ସମସ୍ତେ ସ୍ତ୍ତ ହେଲେ, କିନୁ 
ନିୟତିର ଗତିକୁ କିଏ ବିରୋଧ କରିବ ? ଏହା ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଦେହାବସନ 
ସମ୍ପର୍କରେ ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ ତାଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ନରେ ଦେଇଥିବା ତଥ୍ଯ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ । କାରଣ ସେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ରଷ୍ଟା ଥୁଲେ । ମିଳିଥ୍‌ବା ତଥ୍ୟରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ମହାପ୍ରୟାଣ ଘଟିଥିଲା ୧୫୩୩ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ବୈଶାଖ ଶୁକ୍ଳ ତୃତୀୟା, 
ଇଂରାଜୀ ଏପ୍ରିଲ ସତେଇଶ ତାରିଖରେ। ଜ୍ଞ 
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୧୪୬ 


ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଓ ସ୍ଵାଭିମାନକୁ କାଳଜୟୀ ରଚନାରେ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଥିଲେ ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ। ସେ ମହାଭାରତ, ରାମାୟଣ ଓ ଚଣ୍ଡୀପୁରାଣ 
ସର୍ବତ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ଜୀବନଯାତ୍ରା ଓ ଓଡ଼ିଆମାଟିର ବାସ୍ବାକୁ ଆକୁଣ୍ଡିତ ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ି। ପୁରାଣମାନଙ୍କର ଅନେକ ଚରିତ୍ର ଓ ଘଟଣାବଳୀ ଓଡ଼ିଶାମାଟିର ଜୀବନ 
ଯାତ୍ରାର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଭାବେ ସେ ଚିତ୍ରଣ କରିଯାଇଛନ୍ତି । ଏହି ପରମ୍ପରା ପରବର୍ରୀ 
କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି। ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ, 
ପୁରୁଷୋଭମ ଦେବ ଓ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ଜୀବନ କାଳରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ଥିଲେ 
ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକ ଓ ପରମ ଇଷ୍ଟ | ଧର୍ମୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାପନ ଧାରଣା ସେତେବେଳେ ନ ଥୁଲା 
କିନୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାରେ କୌଣସି କୁଣ୍ଠା ମଧ୍ଯ 
ନ ଥଲା ତେଣୁ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁତ୍ର, ଦୁର୍ଗାପୁତ୍ର ମହାଦେବ 
ପୁତ୍ର ବୋଲି କହୁଥିଲେ ଲୋକସଂଗଠନ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ମହିମାନ୍ବିତ କରିବା 
ପାଇଁ।। କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କ ଇରଷ୍ଟପ୍ରୀତିର ସ୍ତବ ଗାନ 
କରାଯାଇଛି କାଞ୍ଚ ବିଜୟ ଉପାଖ୍ୟାନରେ । ଓଡ଼ିଶାର ରାଜାଙ୍କ ପରାଜୟ ମହାପ୍ରଭୁ 
ଗ୍ରହଣ ନ କରି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କୁ ସ୍ବପ୍ନରେ କହିଥିଲେ ଆଉଥରେ ଯୁଦ୍ଧ ଯାତ୍ରା 
ଆରମ୍ଭ କରିବା ପାଇଁ। ଏଥର ସ୍ଵୟଂ ବଳଭଦ୍ର ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଦୁଇ ଭାଇ 
ସେନାବାହିନୀର ଆଗେ ଆଗେ ଧଳା ଓ କଳା ଘୋଡ଼ାରେ ବସି ଯୁଦ୍ଧ ଅଭିଯାନରେ 
ଯାଇଥୂଲେ। ମାଣିକ ପାଟଣାରେ ଗଉଡୁଣୀଠାରୁ ଦହି ଖାଇ ପଇସା ଦେଇ ନପାରି 
ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ଦେଇଥ୍‌ବା ମୁଦ୍ରିକା ଯେତେବେଳେ ଗଉଡ଼ୁଣୀ ରାଜା 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଦେଖାଇଲା ତାହା ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଅଙ୍ଗୁରୀୟ ବୋଲି ରାଜା ଜାଣିଲେ । 
ସେଥର ଯୁଦ୍ଧରେ କାଞ୍ଚ ରାଜାଙ୍କ ପରାଜୟ ହେଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ କନ୍ଯା ପଦ୍ମାବତୀ 
ଓଡ଼ିଶାର ପାଟ୍ଟମହିଷୀ ହେଲେ । ଏଇ ଉପାଖ୍ୟାନରୁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନା, ଧର୍ମ ଓ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନ କିପରି ସମନ୍ତିତ ହୋଇ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାକୁ ପରିପ୍ପଷ୍ଠ କରିଛି ତାହା 
ଜଣାପଡ଼େ | 

ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା, ଉନ୍ମଖତା ଓ ଇଶ୍ଵର 
ତନ୍ମୟତା ଆହୁରି ବ୍ଯାପକ ହେଲା। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ଯୋଗୁଁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର 
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ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗ ୧୪୭ 


ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳା ଆହୁରି ମଧୁର, ଜୀବନ୍ତ ଓ ଲୋକାଭିମୁଖୀ ହେଲା ଏବଂ ବୈଷ୍ଣବ 
ଧର୍ମ ଲୋକ ଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହେଲା! ଗ୍ରାମେ ଗ୍ରାମେ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିଙ୍କ ଆରାଧନା 
ରହିଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତମାନେ ଆକର୍ଷିତ ହେଲେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ଆଡ଼କୁ । ଏକ 
ସମୟରେ ଭାରତ ଓ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ପ୍ରଧାନ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସ୍ରୋତ ଭାବେ 
ଜନଜୀବନକୁ ଅନୁପ୍ରେରିତ କରିଥଲା। ଏବେ ମଧ୍ଯ ଏଇ ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ୍‌ଠାରେ ଜୈନ, ବୌଝ୍ଧ, ଶାକ୍ତ ସୌର, ଗାଣପତ୍ଯ, 
ଶୂନ୍ଯବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ଭାବନାର ସମନ୍ବୟ ଘଟି ତାହା କିପରି ଓଡ଼ିଆ 
ଜନଜୀବନକୁ ଭଶ୍ଵରମୟ କରିଥଲା ଏହାର ଜୁଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ ହେଉଛି ପଞ୍ଚସଖା 
ଯୁଗ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରେମଭଗ୍ତି ତର୍ଵରେ ତନ୍ମୟ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ସମନ୍ବିତ 
ଚିନ୍ତାଧାରାରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁୂଲା ଞଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭଲ୍ତିତତ୍ଵ। ସେହି କାଳର ଇତିହାସ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପରମ ଇଷ୍ଟ ଭାବେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛି। ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ସାହିତ୍ୟ ସେହିପରି 
ଇଷ୍ଟ ସାଧନାକୁ ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ଉଭର୍ବଵ ମୁଖୀ ଚୈତନ୍ୟମୟ ଜଗତକୁ ବିସ୍ତାର 
କରିଛି। ଏହାରି ଫଳ ହେଉଛି ବିଶାଳ ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ଯ ଓ ଜୀବନଦର୍ଶନ। 
ଗବେଷକ ସୁରେନ୍ଦ୍ର କୁମାର ମହାରଣା ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନାରେ 
କହିଛନ୍ତି- ' ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟ ପରସ୍ପରଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ନଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚାଇ ସେମାନଙ୍କ 
ମନରେ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସେମାନେ ସାହିତ୍ୟର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଥୁୂଲେ।” ଏଣୁ ସେମାନଙ୍କ ସାହିତ୍ଯର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା ଆଧ୍ଯାତ୍ିକତା। ଏଇ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସହଜରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ବେଦ, ଉପନିଷଦଠାରୁ ରାମାୟଣ, 
ମହାଭାରତ ଓ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ଗୀତା ଏବଂ ତତ୍ପରବର୍ରୀ ସାହିତ୍ୟକୁ ଏଇ 
ପ୍ରବାହକୁ କିପରି ବେଗଗାମୀ କରିଛି ଏବଂ ତାହା ସହିତ ଜାତୀୟତାବାଦୀ ଚିନ୍ତା 
ଜନଜୀବନକୁ ଅଧକ ସଂଗଠିତ କରିଛି, ଏହା ସହଜରେ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ। ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ତ୍ତ ଏବଂ ପରବର୍ଭୀ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ 
ଶୂନ୍ୟବାଦୀଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ତତ୍ତ ଭିନ୍ନ। କିନ୍ତୁ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ମହାବିଷ୍ୁ ଅନନ୍ତ 
ଶୟନରେ ଥୁଲାବେଳେ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କଲାରୁ କିପରି ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଣୁ ଓ 
ମହେଶ୍ବର ଓ ଯୋଗମାୟା ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ ତାହା ସହିତ ଏ ସବୁର ସୂକ୍ଷ୍ମ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି। 
ସାରଳା ଦାସ ମହାଭାରତ ଆଦିପର୍ବରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଥୁବା ବେଳେ ବୌବ୍ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ହ୍ରାସ ପାଉଥଲା ଏବଂ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିବାରୁ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଥଲା ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ଯରେ। ସେଥୁପାଇଁ 
ଭାଗବତର ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତିକରି ଲେଖିଲେ ଜଗନ୍ନାଅ ଦାସ - 
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e୪୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ନମଇଁ ନୃସିଂହ ଚରଣ 
ପରମ ଅନାଦି କାରଣ | 
€. ର ପରିବର୍ଭନ ହେଲା ବେଳକୁ ଦେବଦେବୀ ମାଧ୍ଯମରେ ପିତୁଳା 
ପୂଜା ଅପେ ଆ ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ସତି କଲେ ଶୂନ୍ଯୟବାଦୀ ପଞ୍ଚସଖା | ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଗବେଷକ ସୁରେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ମହାରଣା କହିଛନ୍ତି ଯେ ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ 
ଶୂନ୍ଯ କୃହାଗଲା ବେଳେ ଶୂନ୍ଯ ପୁରୁଷଙ୍କ ଧାରଣା ଦିଆଯାଇଥାଏ ଏବଂ ଏଇ ଶୂନ୍ୟ 
ପୁରୁଷ ବେଦାନ୍ତର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସମାନ ବୋଲି କେତେକ ଆଲୋଚକ ମଧ୍ଯ 
ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି | ' ଶୁନ୍ଯୟ ସଂହିତା'ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି - 
ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷରେ ଏହାଙ୍କ ତେଜ 
ସୁଖ ବଇଭୋଗ କରଇ ରାଜ୍ୟ! 
ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷ ଅଲଗେ ରହିଛି 
ଶୂନ୍ୟ ପରେ ରହି ଲୀଳା କରୁଛି। 
ଶୂନ୍ୟ ପରେ ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷ ରହେ 
ଶୂନ୍ଯ ଭଜନେ ନିରାକାର ଥାଏ (ନବମ ଅଧ୍ାୟ) 
ବଳରାମ ଦାସ ଏହାକୁ ବିରାଟ ଗୀତାରେ ଆହୁରି ପ୍ରାଞ୍ଜଳ କରି ଲେଖିଛନ୍ତି 
ଅଣାକାର ମହାଶୂନ୍ୟ ଶୂନ୍ଯ ମଧେ ନିରଞ୍ଜନମ୍‌ 
ନିରଞ୍ଜନ ମଧେ ଜ୍ୟୋତି ଜ୍ୟୋତି ଭଗବାନ ସ୍ବୟମ୍‌। 
ମହାଶୂନ୍ୟରୁ ଶୂନ୍ଯ ହେଲା। ଶୂନ୍ଯରୁ ପ୍ରଣବ ଜନ୍ମିଲା 
ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷ ଶୂନ୍ୟ ଦେହୀ। ଶୂନ୍ୟରେ ବ୍ରହ୍ମ ସିନା ଥାଇ। 
(ବିରାଟଗୀତା-ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟ) 
ଏଇ ତଥ୍ଯକୁ ସରସ କରିବାକୁ ଯାଇ “ ତୁଳାଭିଣା'ରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଲେଖିଛନ୍ତି- 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ଶୂନ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ ଜ୍ୟୋତି | ତା ତହୁଁ ବିନ୍ଦୁ ଉତପତି 
ସେ ବିନ୍ଦୁ ତିନି ଶାଖା ହେଲା। ତ୍ରୟ ବୀଜ ସେ ବୋଲାଇଲା। 
ମହାଶୂନ୍ୟ ଯେ ବିନ୍ଦୁ ରୂପ | ଜ୍ୟୋତିରୁ ଜାତ ଠୂଳ ରୂପ | (ପ୍ରଥମ ଅଦ୍ଧାୟ) 
ନରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ବସ୍ତୁ ଚୈତନ୍ଯ ଦାସଙ୍କ ବିଷ୍ଣୁ ଗର୍ଭ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସୃଷ୍ଟି 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆଲୋବନା କରି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି- (Modem Budhism and its followers in 
$a) ଯୈ - “ସୃଷ୍ଟି ଉତ୍ତ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
କରିଛି। ମହାଯାନୀ ବୌଦ୍ଧମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସମର୍କରେ କହନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଥମେ କିଛି ନ 
ଥିଲା। କେବଳ ଥୁଲେ  ସ୍ବୟମ୍ଭୁ ବା ଆଦିବୁଦ୍ଧ। ଏହି ଆଦିବୁଦ୍ଧ ସଂସାରର ସ୍ଥିତି 
ନିମନ୍ତେ ପଞ୍ଚଧ୍ଯାନୀବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ । ଏମାନେ, ହେଲେ ବୈରୋ ଚନ, 
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ଅକ୍ଷୋଭ୍ୟ, ରତ୍ନ ସମ୍ଭବ, ଅମିତାଭ ଓ ଅମୋଘ ସିବଵି। ଏଇ ପଞ୍ଚଧ୍ୟାନୀ ବୁଦ୍ଧଙ୍କଠାରୁ 
ପଞ୍ଚବୋଧଵସର୍‌ ଜାତ ହେଲେ। ସେମାନେ ସଂସାର ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ପିତି ଓ ପାଳନରେ 
ସହାଯତା କଲେ । ¢ ବିଷୁ ଗର୍ଭ ପୁରାଣରେ ଥବା ସୃଷ୍ଟିତର୍‌ ବର୍ଷନାରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଅନନ୍ତ, ଅରୂପ, ସର୍ବଜ୍ଞ ବିଷ୍ଣୁ ବା ମହାବିଷ୍ୁ ସୃଷ୍ଟି ପରିଚାଳନା ନିମନ୍ତେ ପଞ୍ଚବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ଉପ୍ପରି ଟିକେ ତଳେଇ କରି ଦେଖିଲେ ମହାବିଷୁ ଆଦିବୁଦ୍ଧଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୂହଁନ୍ତି। 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସୃଷ୍ଟ ପଞ୍ଚବିଷ୍ଣୁ ମଧ୍ଯ ପଞ୍ଚଧ୍ୟାନୀ ବୁଦ୍ଧଙ୍କଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ।” 

ସୃଷ୍ଟିତର୍‌ରେ ମହାଯାନୀ ଶାଖାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି। ବଜ୍ରଯାନୀ ତର୍ଵର ପ୍ରଭାବ 
ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଛି। ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସାହିତିୟକ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ଏ ସମ୍ପର୍କରେ କହନ୍ତି ଯେ ସୃଷ୍ଟିର 
ମୁଳ ଉତ୍ସରୁପେ ଶୂନ୍ଯ ବା ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଯୋଗମାୟା ଆଦିଶକ୍ତି ବା ମୂଳ ପ୍ରକୃତି 
ଗର୍ଭରେ ଶୂନ୍ଯରୁ ବୀର୍ଯ୍ୟ ବିନ୍ଦୁ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି ଚଞ୍ଚଳତା ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା। ବଜ୍ରଯାନୀ 
ବୌଦ୍ଧସାଧକମାନଙ୍କୁ ଓ ମଣିପଦ୍ଧ ହୁଁ ବୀଜମନ୍ତ୍ର ଏହାହିଁ ମର୍ମକଥା। “ ପ୍ରେମଭକତି 
ବ୍ରହ୍ମଗୀତା'ରେ ମଧ୍ଯ ସେଇ ବୌଦ୍ଧ ପରିଭାଷା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 

' ମାତାର ପଦ ଫୁଟିଥାଇ, ତହିଁ ପିତାର ବୀର୍ଯ୍ୟ ରହି। 
ରଜରେ ବୀର୍ଯ୍ୟ ଜାତ ହେଲା, ରାମ ନାମଟି ବୋଲାଇଲା।” 

ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ପଞ୍ଚସଖା ପ୍ରଚାରିତ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମରେ ମୋକ୍ଷ ବା ନିର୍ବାଣ ହେଉଛି ସାଧନାର ଚରମଲକ୍ଷ୍ଯ। ଏଇ ମୋକ୍ଷ 
ହେଉଛି ଶୂନ୍ୟଯୋପଲବ୍ଧି। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ “ସର୍ବ ଅନିତ୍ଯଂ, ସର୍ବଅନାତ୍ୃମ୍‌, 
ନିର୍ବାଣଶାନ୍ତମ୍‌।' ସ୍ଥୁଳ କଥାରେ କହିଲେ ବୌଦ୍ଧମତରେ ଶୁନ୍ଯ-ଭାବନା ଦ୍ଵାରା 
ମନୁଷ୍ୟ ଶୂନ୍ୟରେ ଲୀନ ହୁଏ ବା ନିର୍ବାଣପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ମୁକ୍ତି ହେଉଛି ନିର୍ବାଣ 
ଏବଂ ଏହାହିଁ ଚରମ ଶାଚ୍ତିପ୍ରଦ ଅବସ୍ଥା। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ନିର୍ବାଣତତ୍ତର ଏପରି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ବୌଦ୍ଧ ନିର୍ବାଣର ରୂପାନ୍ତର ଭଳି ମନେ ହୁଏ। ପିଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମା 
ତତ୍ତତର ବିଶଦ ବିବରଣୀ ରହିଛି ପଞ୍ଚସଖା, ସାହିତ୍ଯରେ ବୌଦ୍ଧ ସହଜିଆଙ୍କ 
“ଦେହବାଦ!'ରୁ ଏହା ଆସିଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ସେମାନେ ଜଡ଼ ପିଣ୍ଡ ମଧ୍ୟରେ 
ବ୍ରହ୍ମା୍ଡର ସତ୍ତା ଅନୁଭବ କରୁଥିଲେ ! କିନଧୁ ପଞ୍ଚସଖା ସାଧକମାନେ ଏଇ ତର୍ତ୍ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ସେହିପରି ତତ୍ତର ଆଲୋଚନା 
କରିଛଚ୍ତି। ବଳରାମ ଦାସ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଭୂଗୋଳ”ରେ ଲେଖିଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମା ସର୍ବ ଘଟେ 
ଥାଇ' | ' ବିରାଟ ଗୀତା'ରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି - 

ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଯେତେ ବିଧ୍ବମତ । ପିଣ୍ଡରେ ଅଛନ୍ତି ସମସ୍ତ । 

ପିଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମାୱ୍ଡ ଏକ ମତ । ତୋ ଆଗେ କହିଦେଲି ତର୍ବ। 

ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡେ ବୂଡ଼ିଣ ନମର । ଏ ପିଣ୍ଡେ ସର୍ବ ହେତୁ କର। (ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ) 
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୧୫୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ଯଶୋବନ୍ତ ମଧ୍ଯ 'କ୍ଷିତିସୁଧା'ରେ କହିଛନ୍ତି ପିଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମାୟ୍ ସକଳ ସମାନ ଅଟଇ।' 

ଆହୂରି ବଜ୍ରଯାନରେ ବିଭିନ୍ନ “ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନାରେ ବିଧ୍ବବିଧାନ 
ରହିଥିଲେ ହେଁ ଲଷ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରାଙ୍କ ପ୍ରବର୍ରିତ ସହଜ ମାର୍ଗରେ ଏସବୁକୁ ବର୍ଜନ 
କରାଯାଇଛି । ଓଡ଼ିଶାର ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ମହାଯାନୀ ତର୍ତ୍‌ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁଲା 
' ଏଥିରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଉଚିତ ହେବ ଯେ ବୌଦ୍ଧ ଓ 
ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ବିଶେଷ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ 
ଜଣେ ଅବତାର ଭାବେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି। ଓଡ଼ିଶାରେ ଷଷ୍ଟରୁ 
ଅଷ୍ଟମ ଓ ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀ ମହାଯାନୀ ବ୍ରଜଯାନୀ, ସହଜଯାନୀମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ପ୍ରବଳ 
ଥିଲା। ଏଇ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥିଲା ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବିଶେଷ କରି ଜୟଦେବଙ୍କ 
ଉପରେ | ପ୍ରଥମ କରି ଜୟଦେବ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଦଶାବତାର ମଧ୍ଯରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। ଏଇ 
ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ 
‘ମହାଭାରତରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଓ ପଞ୍ଚସଖା 
ମଧ୍ଯ ଏହି ତନ୍ତ୍ରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ନ କରି ବରଂ ଏହାର ପ୍ରସାର କରିଛନ୍ତି। ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସଙ୍କ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଗୀତା” ଓ ଶିଶୁ ଅନନ୍ତଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ଟୀକା ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା 
ରହିଛି। ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଭାଗବତରେ କହିଛନ୍ି- ପ୍ରବୁଦ୍ଧ ବୁଦ୍ଧ ଅବତାରେ। ଜ୍ଞାନ 
ବିସ୍ତାରି ଏ ସଂସାରେ । 

ଦେବର ଧର୍ମ ଛଡ଼ାଇବେ। ନିର୍ଟୁଣ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରିବେ। (୫ମ ସ୍କନ୍ଦ) 

ପଞ୍ଚସଖା ଦର୍ଶନରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ବସୁ 
ଏମାନଙ୍କୁ 'ପ୍ରଚହୁନ୍ନ ବୌଦ” ଭାବେ ଅଭିହିତ କରିଥଲା ବେଳେ ପଣ୍ଡିତ ବିନାୟକ 
ମିଶ୍ର ଏମାନଙ୍କୁ ‘ଯୋଗାଚାରୀ” କହୁଥିଲେ । ଡକ୍ଟର ଆର୍ଭବଲ୍ଲଭ ମହାନ୍ତି ବୌଦ୍ଧ 
ବୈଷ୍ଣବ? ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରିଥିଲେ। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟରେ କବିବର ରାଧାନାଥ ରାୟଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବ୍ଯାସକବି ଫକୀର 
ମୋହନ (ବୌଦ୍ବବତାର) ମାୟାଧର ମାନସିଂହ, ବୈକୁଣ୍ଠନାଥ ପଟ୍ଟନାୟକ, 
ମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ରଥ, ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ବୌଦ୍ଧ ଭାବନାର ଛାୟା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ବାରିହୁଏ। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ବା ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ତିନୋଟି 
ଯାକ ସ୍ତର (ମହାଯାନ, ବଜ୍ରଯାନ ଓ ସହଜଯାନ) ସହିତ ଓଡ଼ିଶା ନିବିଡ଼ ଭାବେ 
ସଂପୂକ୍ତ | 
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୧୫୧ 


ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମ 


କୌଣସି ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଏକ ସମୟରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ପରି ଜଣେ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ସହିତ ଆଉ ପାଞ୍ଚଜଣ ପ୍ରମୁଖ ସାଧକ- ବଳରାମ ଦାସ, ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ଓ ଶିଶୁ ଅନନ୍ତ ଦାସଙ୍କ ପରି କୀର୍ରିମାନ 
ସାହିତ୍ୟିକ ଓ କବି ମର୍ଭ୍ୟରେ ଲୀଳାଖେଳା କରିବାର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ। ଉତ୍କଳ ଭୂମିରେ 
କିନ୍ତୁ ଏହାର ବ୍ଯତିକ୍ରମ ଘଟିଥଲା। ଏଇ ପାଞ୍ଚ ଜଣ କବି, ଦାର୍ଶନିକ ଓ ସାଧକ 
ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଓ ସୃଷ୍ଟିତତ୍ଵକୁ ସମ୍ପୂର୍ଵ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ନନେଇ ସେମାନେ ନୂତନ 
ସୃଷ୍ଚିତତ୍ଵ ଓ ଦର୍ଶନ ସ୍ୃଷ୍ଚି କରିଥ୍‌ଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍କ ବିପୁଳ ରଚନା 
ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ଏତେ ଆଦୃତ ଓ ପ୍ରସିଵ୍ଧି ଲାଭ କରିଛି। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ପ୍ରକାଶିତ ଲିଖିତ 
ସାହିତ୍ୟ ଶତାଧୂକ, କିନ୍ତୁ ଏହା ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ଶତାଧୂକ ରଚନା 
ଅପ୍ରକାଶିତ ହୋଇରହିଛି। ସେମାନେ ସଖା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବେ 
ଜଣେଜଣେ ମହାନ୍‌ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଦ୍ରଷ୍ଟା। ବର୍ରମାନ ସେମାନଙ୍କ ସାଧନା ଭୂମିକୁ ଗଲେ 
ସେମାନଙ୍କ କୀର୍ରି କିପରି ଏବେ ବି ସଂଜୀବିତ ତାହା ଅନୁଭବ କରିହୁଏ। ଏଇ 
କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵକୀୟ ସୃଷ୍ଟି ଓ ନୂତନ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନକୁ ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମ ଭାବେ 
ଗବେଷକ ମାନେ ଚିହ୍ନିତ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ବୈଷ୍ଣବ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚାରିତ ନୂତନ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ନାମରେ ପରିଚିତ। ଗବେଷକ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ମହାରଣାଙ୍କ ମତରେ- “ଉତ୍କଳର ଏଇ ପାଞ୍ଚ ବୈଷ୍ଣବ ଥୁଲେ 
ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତି ମାର୍ଟର ସାଧକ। ସେମାନେ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ ଶୁଦ୍ଧ-ଭକ୍ତି 
ଧର୍ମତର୍ଵକୁ ସର୍ବସ୍ବ ନ କରି ନିଜସ୍ଵ ଧର୍ମ ଚେତନାରେ ଉକ୍ସଳୀୟ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମକୂ 
ନୂତନ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ ଯାହା ଥୁଲା ବହୁ ବୈଶିଷ୍୍ୟରେ ସମନ୍ବିତ।' 
ଉତ୍କଳର ଏଇ ପଞ୍ଚ ସାଧକଙ୍କ ମାର୍ଗ, ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଭାବେ ପରିଚିତ । 
ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ରଚିତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଭୂଗୋଳ, ଅମରକୋଷଗୀତା, ବିରାଟ ଗୀତା, ତୁଳାଭିଣା, 
ଶୂନ୍ୟ ସଂହିତା, ଛୟାଳିଶ ପଟଳ, ଆଦି ଗ୍ରନ୍ଧରେ ସୃଷ୍ିତତ୍ତର ବିବରଣୀ ରହିଛି। 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଦର୍ଶନରେ ବୈଦିକ, ସାଂଖ୍ୟ ଓ ତାନ୍ତ୍ରିକ ତିନି ପ୍ରକାର ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ ରହିଛି । କିନୁ 
ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ସ୍ୃଷ୍ଷିତତ୍ତଵରେ ବୈଦିକ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ତାନ୍ତିକ ସମସ୍ତ ପରିକଳିତ ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ଥିବା ଗବେଷକ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାରଣା କହନ୍ି- ଶ୍ରୀଚୈତ ନ୍ଯଙ୍କ ଆଗମନ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ 
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୧୫୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଭସ୍ସ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ରହିଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଆଗମନ ଦ୍ଵାରା ଏହା ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇଥୁଲା। ଏପରିକି ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଶିଷ୍ଯତୃ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ ଏବଂ ରାଜଧର୍ମ ଛାଡ଼ି ପ୍ରେମଧର୍ମ ପ୍ରଚାରରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ। 
ରାଜାନୂଗତ ପ୍ରଜା ପରି ତାଙ୍କୁ ଦେଖି ପ୍ରଜାମାନେ ମଧ୍ଯ କରବାଳ ଛାଡ଼ି କରତାଳ ଧରି 
ପ୍ରେମମାର୍ଟର ପଥକ ହେବାରୁ କ୍ରମେକ୍ରମେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ବୀରତ୍ଵ, ସମର କୌଶଳ 
ଲୋପ ପାଇଥଲା। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପରକୀୟା ପ୍ରେମଭକ୍ତି ତତ୍ତ୍ଵ 
ଅନୁସରଣ କରି ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ବ୍ଯାପିଥଲା। ପଞ୍ଚସଖା ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ମେଳରେ 
ବୈଷ୍ଣବମାର୍ଟୀ ସଂକୀର୍ଉନ କରି ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ବୁଲିବା ଦ୍ଵାରା ଧର୍ମ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲା ସିନା, କିଚୁ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଗ୍ରାମେ ଗ୍ରାମେ ଗଢ଼ି 
ଉଠିଥିବା ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀ କ୍ରମଶଃ ଏହାର ଗୁରୁତ୍ଵ ହରାଇଥଲା। ଚାରି ଶହ ବର୍ଷ 
ପରେ ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗାଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ଧର୍ମୀୟ ଶୃଙ୍ଖଳାର ଅବକ୍ଷୟ 
ଏହି କାରଣରୁ ଦ୍ୁତତର ହୋଇଥୁଲା। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଧର୍ମରେ ନିର୍ଗୁଣ ଓ ଶୂନ୍ଯ 
ଉପାସନାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ଚିନ୍ତଧାରାରେ ସଗୁଣ ଉପାସନା ମଧ୍ଯ 
ରହିଥୂଲା। ‘ଗୁରୁଭକ୍ତ ଗୀତା'ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଯେ- ସଗୁଣ କହିବା ଦିଶିବା 
ନିର୍ଗୁଣେ ମନ ନିବେଶିବା। “ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯରେ ଧର୍ମଧାରା' ପୁସ୍ତକରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
କୂମାର ମହାରଣା ଲେଖିଛନ୍ତି “ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ପରମ ଆରାଧ ଦେବତା। 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ସେମାନଙ୍କର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ କୈବଲ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତିର 
ସୋପାନ ।” କିଚୁ ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ଉପାସକ | ସେମାନେ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ମହାଶୂନ୍ଯର ଜ୍ଯୋତି ବୋଲି ପରିକଳ୍ଚନା କରିଛଚି। ସେମାନଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସଗୁଣ ନିର୍ଣୁଣ ଉଭୟର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହିଁ 
ହେଉଛି ଗତି ଓ ମୁକ୍ତିଦାତା | 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତରେ ଏହାର ସୂଚନା ରହିଛି - 

ସକାମ ନିଷ୍କାମ ଯେ ଧର୍ମ | 

ସେ ରୂପ ଗୁଣ ସବୁ ଭ୍ରମ ॥ 

ଆତ୍କାଗୁଣରେ ବୋଧ ସେହି। 

ସେ ଏକ ବସ୍ତୁ ସର୍ବମୟୀ ॥ 

ଏମନ୍ତେ ନାନା ଶାସ୍ତମତେ | 

ଯେ ପ୍ରାଣୀ ଭଜଇ ଯେମନ୍ତେ ॥ 

ସଗୁଣ ନିର୍ଗୁଣଟି ସେହି । 

ତା' ବିନୁ ଅନ୍ୟ ନାହିଁ କେହି ॥ 
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ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମ ୧୫୩ 


ଏହି କାରଣରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜନଜୀବନରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଧାରା ପ୍ରଚଳିତ 
ଥିବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମ ଓ ସହରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଧର୍ମଧାରା, ପର୍ବପର୍ବାଣି, ପୂଜାପଦ୍ଧତି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମୀୟ 
ମତବାଦଗୁଡ଼ିକ ଲୋକଙ୍କ ଚଳଣିରେ କିପରି ପରିସ୍ତୁଟିତ ହୋଇଛି ତାହାର ନିଦର୍ଶନ 
ସର୍ବତ୍ର ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଏଇ ମତବାଦ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କୁ କରିଛି ଉଦାର ଓ 
ସହନଶୀଳ । କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ନୁହେଁ। ବରଂ 
ଲୋକଙ୍କ ଚଳଣିରେ ସବୁ ଧର୍ମର ଭଲଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହିଛି। 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଥୁବାରୁ ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମରେ ସଗୁଣ ଓ 
ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନା ବୌଦ୍ଧ ଓ ନାଥଧର୍ମର ଶୂନ୍ଯତର୍ତ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଯନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ର ଓ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି। କାରଣ ଏକ କାଳରେ 
ଓଡ଼ିଶାରୁ ପ୍ରସାର ଘଟିଥିଲା ବୌଦ୍ଧ, ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ତନ୍ତ୍ରର ତର୍ତ । ସେହି କାରଣରୁ 
ଓଡ଼ିଶା “ ଉଡ୍ଲୀୟାନ ପୀଠ” ଭାବେ ପରିଚିତ ଥଲା। ପଞ୍ଚସଖା ତନ୍ତ ମନ୍ତ୍ର ଯନ୍ତ୍ରକୁ 
ହଠଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥଲେ। ପୂର୍ବବର୍ଗୀ ଓ ପରବର୍ଭୀ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଏହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ' ଗୁରୁଭକ୍ତଗୀତା”ରେ ପ୍ରକୃତ ବୈଷ୍ଣବର ସଂଜ୍ଞା 
ନିର୍ଣୟ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତ ବୈଷ୍ଣବ ମନ୍ତ୍ର ତନ୍ତ ଛାୟା, ଜ୍ୟୋତି, ପାଳନ, 
ସମାଧ୍, ରସ ଓ ଗୁଣର ତତ୍ତ୍ବ ଭଲ ଭାବେ ଜାଣେ । କବି କହିଛନ୍ତି- 

ଯନ୍ତ୍ରଂ ମନ୍ତ୍ରଂ ତନ୍ତଂ ଛାୟା ଜ୍ୟୋତିରବାଡ଼କମ୍‌ 
ଭଜ ସମାଧ୍ଵ ରସଗୁଣଂ ଚ ଯୋଜନାଦି ସବୈଷ୍ଠବଃ | 

ସେ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଯେ ମନ୍ତେଗୁଣିବ ଯନ୍ତ୍ରେ ବସିବ ତନ୍ତେ କରିବ 
ଠାବ।” ଏଥୁପାଇଁ ଉତ୍ତମ ଜ୍ଞାନ ଥୁବା ଗୁରୁଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାପାଇଁ କବି ଉପଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି ' ଗୁରୁ ଜାଣେ ଯନ୍ତ୍ରସାର। ଶିର ଲମ୍ବିବ ତା” ପୟର।' 

ଗୋଟିଏ ବାକ୍ଯରେ କହିଲେ- ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତି 
ହେଉଛି ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମର ତ୍ରିବେଣୀ ତର୍ତ୍‌। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାବିଷୁ ରୁପେ ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ଧର୍ମର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛନ୍ି। ପଞ୍ଚସଖା ସେମାନଙ୍କ ଗ୍ରନ୍ଛରେ, 
ଭାବନାରେ ଓ ଅଭିବ୍ୟର୍ତିରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସର୍ବମୟ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି 
ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ଏଇ ବ୍ରହ୍ମତ୍‌ ସେମାନଙ୍କ ଦୃଦ୍ଧିରେ ସାକାର, ନିରାକାର, ସଗୁଣ ଓ 
ନିର୍ଗୁଣ, ସବିଶେଷ ଓ ନିର୍ବିଶେଷ। ଏଥିରେ ବୌଦ୍ଧ ଶୂନ୍ୟବାଦର ଛାୟା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ପୁଣି 
ବେଦରେ ପ୍ରତିପାଳିତ ନିରାକାର, ଅଟିନ୍ତ୍ୟ ଅଚଳ, ଧ୍ରବ ଅକ୍ଷରକୂଟସ୍କ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ 
ବ୍ରହ୍ମ ଚେତନା ଦ୍ଵାରା ପଞ୍ଚସଖା ବହୁ ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ । କିନ୍ତୁ ବୌଦ୍ଧ ଶୂନ୍ଯପୁରୁଷ ଓ 
ବେଦ ବର୍ଣ୍ଣନା ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମପରି ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମ ନିଷ୍ରିୟ ନୂହଚନ୍ତି। ଏହା ସର୍ବଦା 
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୧୫୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଉତ୍ସ 


ସକ୍ରିୟ। ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ବାସରେ ଏହି ସକ୍ରିୟ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ସ୍ଵୟଂ ଜଗନ୍ନାଥ ଏବଂ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ହିଁ ସୃଷି ଉଦ୍ଭବ । 
ବେଦାନ୍ତ ସାର ଗୁପ୍ତ ଗୀତା'ର ୩୨ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବଳରାମ ଦାସ କହିଛନ୍ତି - 
ସେହି ଇଶ୍ଵର ନୀଳାଚଳେ। 
କପଟେ ଦାରୁ ରୂପଧରେ ॥ 
ବେଦାନ୍ତ ସାର ବ୍ରହ୍ମ ଏହି । 
ବେଦ ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣ ନପାରଭ ॥ 
ଶୂନ୍ୟ ସଂହିତାରେ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଏକାକ୍ଷର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 
ଏକାକ୍ଷର ମଧ୍ଯରେ ମହାମନ୍ତ୍ର ଓ ମନ୍ତ୍ରରାଜ ଲୀନ ଥାଏ | ଜଗନ୍ନାଥ ସ୍ଵୟଂ ଏକାକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ 
ଓ ଦାରୁ ବ୍ରହ୍ମ ଶୂନ୍ଯ ସଂହିତାରେ କହିଛନ୍ତି। 
ବ୍ରହ୍ମ ଏକାକ୍ଷର ସେ ଯେ ଆପେ ନିରଞ୍ଜନ 
ଦେହରୂପୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଆପେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ। 
ଭତଖତ ଭାବରେ ନିଜେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ରାଣି 
ଅଲେଖ ଭୁବନୁ ଖସି ଜ୍ୟୋତି ରୂପେ ଦୃଶି। (ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ) 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଆଗମନ ପରେ ମଧ୍ଯ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଉପାସନା ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ଧର୍ମ ଧାରଣା ଏକ ହୋଇନାହିଁ। ସେମାନେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆସନକୁ 
ଉନ୍ନୀତ କରିନାହାନ୍ତି। ସେମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଅବତାରୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
ଷୋହଳ କଳା ମଧ୍ଯରୁ ଏକ କଳା ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। କବି କହିଛନ୍ତି ଯେ- 
' ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ଷୋଳକଳା, ତହୁଁରୁ ଏକ ନନ୍ଦ ବଳା” । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଷୋହଳ 
କଳା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବତାରୀ ଭାବେ ପରିଚିତ। ଏଇ ତର୍ତ ଅନୁସାରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ମହାବିଷ୍ଣୁ ଏବଂ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସବୁ ଅବତାର ତାଙ୍କଠାରୁ ଉପ୍ପତ୍ତି ବୋଲି ଧାରଣା 
କରାଯାଏ । ବଳରାମ ଦାସ ଏଇ ଭାବନାକୁ ଆହୁରି ସ୍ତଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଯାଇ ‘ ବେଦାନ୍ତ 
ସାର ଗୁପ୍ତଗୀତା' ରେ ଲେଖିଛନ୍ତି। 
ସର୍ବଦା ନୀଳାଦ୍ରିରେ ସ୍ଥିତି । 
ଏଥୁ ସକଳେ ଜାତ ହୋନ୍ତି । 
ସମସ୍ତ ଅବତାର ମାନ । 
ଜାତ ହୋଇଣ ପଶେ ପୁଣ । (୩୧ ଅଧ୍ୟାୟ) 
ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ମଧ୍ୟ ଏଇପରି ମତବ୍ୟକ୍ତ କରି ଲେଖିଛନ୍ି- ' ଅବତାର ଯେତେ 
ଏଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଅଙ୍ଗରୁ କ୍ଷରି ଯଶ ମିଶନ୍ତି। ଲୀଳା ନିମନ୍ତେ ସେ ନାଳାଦ୍ରି ନାୟକ 
ନିର୍ବିକାରେ ବସିଛନ୍ତି।” ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପଞ୍ଚସଖା ବଉଧ (ବୁଝ) ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମ ୧୫୫ 


କରିଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମଧ୍ଯ ଶୂନ୍ୟ-ପୁରୁଷ | ସେ ଅପରୂପ ଓ 
ନିରାକାର | ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଶୂନ୍ଯ ସଂହିତାରେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଅଚଳେ ନିଶ୍ଚଳେ ସୁଜନେ 
ଧର | ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷକୁ ତଲଏ କର।| 
ଦିଶିବ ଶୂନ୍ୟେ ଦିବ୍ୟ ନୀଳ କାୟା। ନିରାକାର ରୂପ ଅରୂପ ଦେହା। 
ଚତୁର୍ବାରୂପେ ବିଜେ ନିରାକାର । ପଦ୍ଧ ଫୁଟିବ କେଶର ଭିତର । 

ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ବଳରାମ, ଜଗନ୍ନାଥ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦଙ୍କ ରଚନାରେ 
ରହସ୍ୟବାଦୀ ଚେତନାର ଅଧୁକ ପ୍ରସାର ଦେଖାଯାଏ। ଅଚ୍ଯୁତାନନ୍ଦଙ୍କ ଯୋଗ ଓ ତନ୍ତ୍ର 
ସାଧନାର ଫଳଶ୍ରତି ଏବେ ବି ଦିଶୁଛି । ତାଙ୍କର ଭବିଷ୍ଯତବାଣୀ ଓଡ଼ିଆ ଭାବନାକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏବଂ ଏହା ସହିତ ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ କରିଛି ଯେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ କ'ଣ ଘଟିବ ତାହା କ୍ରାଚ୍ତିଦର୍ଶୀ କବି ଓ ସାଧକ ଅନୁଭବ କରିପାରନ୍ତି 
ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟରେ ଏପରି ଅନେକ ଘଟଣା ରହିଛି ଯାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ମଧ୍ଯ ଘଟିଛି। ସତ୍‌ ସାହିତ୍ଯକ କେବଳ ଯୋଗୀ ଓ ସାଧକ ନୁହେଁ, ସେ ମଧ୍ଧ 
କ୍ରାନ୍ତଦର୍ଶା। ଅଚ୍ଧ୍ୁତାନନ୍ଦଙ୍କ ନେମାଳ ଗାଦି ଏବେ ବି କଥା କହୁଛି ପ୍ରତୀକ 
ମାଧ୍ୟମରେ | ତାମ୍ର ପଟ୍ଟା ଉପରେ କ'ଣ ଘଟିବ ଲେଖି ହୋଇଯାଉଛି ଅଦୃଶ୍ଯରେ। 
କେବଳ ସାଧକ ହିଁ ତାହା ଜାଣିପାରନ୍ତି । ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ଭଶ୍ଵର ସାଧନା ଯେପରି 
ବ୍ୟାପକ ଓ ଗଭୀର, ସେମାନଙ୍କର ଭାବନା ଓ ଚେତନା ଭୂମି ସେତିକି ଗଭୀର ଓ 
ଉନ୍ଲେଷଶୀଳ। ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍‌ କାଳରେ କବିମାନେ 
ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରି ନାହାନ୍ତି, ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ପରି ପଞ୍ଚସଖା ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ନେଇ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଉନ୍ମଖତାକୁ ପ୍ରସାରିତ କରିବା ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକତାର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛନ୍ତି। ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ତରିତ ଦିଗ ସାରଳା ସାହିତ୍ୟର ଆଧାର । 
ଓଡ଼ିଆର ଓଡ଼ିଆତ୍ଵକୁ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଅନ୍ୟ କେହି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ପରି ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟ କରି 
ନାହାନ୍ତି । ମହାଭାରତର ସବୁ ଚରିତ୍ରର ଘଟଣାବଳୀ ଯେପରି ଓଡ଼ିଶା ଭୂଇଁରୁ ସୃଷ୍ଟ 
ସେହିପରି କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ନାତି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ସମୟରେ ପଞ୍ଚସଖା ଧର୍ମ ଓ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଫୁଟି ଉଠିଥିବା ଆଧାତ୍ସିକ ଚେତନା ଅତି ବ୍ଯାପକ। ସେମାନେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦର ବିରୋଧ କରି ଜାତିଗୋତ୍ର ବାହାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ଆସନ 
ଦେଇଥଲେ। ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀବଦ୍ଧତାକୁ ଭାଙ୍ଗବାରେ ଏପରି ବିପୁଳ ପ୍ରୟାସ ଆଉ 
କେବେ ହୋଇନାହିଁ। ଜ୍ଞ 
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ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଉତ୍ତରଣ 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗକୁ ଏତିହାସିକମାନେ ଯଥାର୍ଥ ଗୁରୁତ୍ବ 
ଦେଇଛନ୍ତି। କାରଣ ପୁରାଣ ଯୁଗରେ ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁବା 
ଜାତିଭେଦ ଓ ଶ୍ରେଣୀବଦତା ଯୋଗୁ ଧର୍ମ ପ୍ରବାହ ପରିବର୍ରନର ମାଧ୍ୟମ ହେବା 
ବଦଳରେ ନ୍ଯସ୍ତସ୍ବାର୍ଥ ଗୋଷ୍ଠୀ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ହୋଇଥୁଲା। ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ 
ବୈଦିକ ଯୁଗର ଜ୍ଞାନ ଓ ସାର୍ବଜନୀନତା ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଣୀବଦ୍ଧତା ଓ ଭାବପ୍ରବଣତା 
ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପାଇଥୁଲା। ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଭଗବତ ବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଟି 
ଓ ଏହାକୁ ଦୃଢ଼ କରିବା। ଫଳରେ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁସବୁ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଥିଲା ସେ ସବୂକୁ ଅକାଟ୍ୟ ସତ୍ଯ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ନିଆଯାଇଥୁଲା | 
ଫଳରେ ଧର୍ମାଚରଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦର ନିୟନ୍ତରଣରେ ରହିଥୁଲା ଏବଂ 
ପୌରୋହିତ୍ୟବାଦର କବଳରେ ନ୍ଯସ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥ ଗୋଷ୍ଠୀ ଆପେ ଆପେ ଗଢ଼ି 
ହୋଇଯାଇଥଲା। ଏହା ଯେ କେବଳ ଉତ୍କଳ ଖଣ୍ଡରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ଥଲା ଏହା 
ନୁହେଁ, ସମସ୍ତ ଭାରତରେ ପ୍ରସାରଲାଭ କରିଥୁଲା। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ସମୟରେ ସତେଜ ସକାଳର ଶୀତଳ ପବନ ପରି ଧର୍ମ ଭାବନାରେ ଉତ୍ତରଣର 
ଉଚ୍ଚକିତ ଚିନ୍ତା ପ୍ରବେଶ କଲା। ଏଇ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ସୁଫି ସାଧକ 
ଏବଂ ଅଦ୍ଵେତବାଦୀ ସାଧୁସନ୍ଛଧମାନଙ୍କ ଉଦାରବାଦର ପ୍ରଭାବରୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି 
ରହିଥିବା ସ୍ପିତାବସ୍ଥା ଓ ପୌରୋହିତ୍ଯବାଦର ଦୁର୍ଗ ଭୂଷୁଡ଼ିବା ପାଇଁ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲା। 
ସନ୍ମ ତୁଳସୀ ଦାସ, କବୀର, ସନ୍ଧ୍‌ ରବିଦାସ, ତୁକାରାମ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ଧର୍ମୀୟ 
ଚେତନାକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ କରିଥଲା। ଏଠାରେ ସ୍ଲରଣ ରଖିବା ଉଚିତ 
ହେବ ଯେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ବହୁପୂର୍ବରୁ ସନାତନ ଧର୍ମର 
ମାନବବାଦୀ ଉଦାରତା, ଭାବଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ଓ ସାର୍ବକନୀନତାକୁ ଆଧାର କରି ଜଗନ୍ନାଥ 
ଆରାଧନାରେ ଜାତିଗୋତ୍ର ଭାବନା ନ ଥିଲା! ଏହି କାରଣରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମାଚରଣ 
ସହିତ ନିଷାଦ ଓ ଦଇତାପତିମାନଙ୍କ ସଂସ୍କାର ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ଵୟ 
ଘଟିଥିଲା। ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇଷ୍ଟ ଦେବତା ଭାବେ 
ସର୍ବଜନାଦୃତ ହୋଇ ସାରିଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାରୁ ବ୍ରାହମଣ୍ଯବାଦ 
ପୂରାପୁରି ଯାଇ ନ ଥୁଲା। ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା ମାଧ୍ୟମରେ ଏହା ଉଦାରବାଦୀଙ୍କୁ 
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ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଭରରଣ ୧୫୭ 


କେତେକାଂଶରେ ସୀମାବଦ୍ଧ କରିଥଲା ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଲା। ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ 
ପରି ଜଣେ ସନ୍ମକବିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ରଚନା ଏହାର ଉଦାହରଣ । ଜାତିଭେଦର 
ପ୍ରଭାବ ପ୍ରବଳ ଥଲା ବେଳେ ଶ୍ରୀୟାଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘରକୁ ଯାଇଥ୍‌ବାରୁ ବଡ଼ ଭାଇ 
ବଳରାମଙ୍କ ଆଦେଶ ମାନି ଜଗନ୍ନାଥ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ବଡ଼ଦେଉଳରୁ ବହିଷ୍କାର କରିଥଲେ। 
ଏଇ ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିବାଦରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଅଭିଶାପରୁ ବାରବର୍ଷ କାଳ ଦୂଇ ଭାଇ ବାର 
ଦୁଆର ଶୁଣ୍ଢିପିଣ୍ଡା ଏବଂ ଆହାର ନିଦ୍ରା ଅଭାବରୁ ବାରବୁଲା ପରି ବୁଲୁଥୂଲେ। 
ଶେଷରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଚିହ୍ିପାରି ପୁଣି ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ ଫେରିବା ପାଇଁ କହିଲାରୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଫେରିବା ପାଇଁ ସର୍ଗ ରଖିଲେ। ସେଇ ସର୍ଭର ମୂଳ କଥା ହେଲା ଚାଣ୍ଡାଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ସମସ୍ତେ ସାଙ୍ଗ ହୋଇ ପ୍ରସାଦ ସେବନ କରିବେ, ଜାତିଭେଦ ରହିବ ନାହିଁ। 
ଜଗନ୍ନାଥ ଆରାଧନାର ଏଇ ସାର୍ବଜନୀନତାର ପ୍ରଭାବ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର କବି 
ସାଧୁସନ୍ଛଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା। ସେହି ପ୍ରଭାବରୁ ଧର୍ମ ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୋଇ 
ରହିଥୁ୍‌ବା ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ବଦଳରେ ପ୍ରଥମ କରି ଓଡ଼ିଆରେ ମହାଭାରତ, ଚଣ୍ଡୀପୁରାଣ 
ଓ ରାମାୟଣ ରଚନା କରିଥଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ସମୟର ମହାକବି 
ସାରଳାଦାସ। ମହାଭାରତର ଚରିତ୍ର ଘଟଣାବଳୀ ଓ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ ଓ ବିକଶିତ କରିଛି। ୟା ପରେ ପରମ୍ପରା ଭାଙ୍ଗି ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାରେ ଭାଗବତ ରଚନା କଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ। ସେହିପରି ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତି 
ଉପାସକ ଭାବେ ନିଜକୁ ଧନ୍ଯ ମନେ କରୁଥୁବା ପଞ୍ଚସଖା ମଧ୍ଯ ନିଜକୂ ଦାସ ଭାବେ 
ଅଭିହିତ କରିଥିଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ସମସ୍ତ ବୈଷ୍ଣବ ସାଧକ ନିଜକୁ ଦାସ ବୋଲି 
କହୁଥିଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାଙ୍ଗିଆ ଛାଡ଼ି କେବଳ ଲଷ୍ଟଙ୍କ ଦାସ ହେବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ବୈଷ୍ଣବ ବା କ୍ୃଷ୍ଣଭକ୍ତମାନେ ନିଜକୁ ଦାସ କହିଲେ। 
ପୁରୋହିତମାନେ ବୈଷ୍ଠବମାନଙ୍କୁ ଇତର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିବାରୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରବଚନ 
ଚଳିଗଲା ଯେ- “ବାର ଜାତି ତେର ଗୋଲା ବୈଷ୍ଣବ ହେଲେ ସବୁ ଗଲା।' 

ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ଉଠାଇ ଦବା ପାଇଁ 
ସନ୍ଛକବିମାନଙ୍କ ପ୍ରବଳ ଉଦ୍ୟମରୁ ବୈଷ୍ଣବ ଗୋଷ୍ଠୀ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା ସିନା ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ପୁଣି ଜାତିଭେଦ, ସବର୍ଣ୍ଣ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଭାବନା ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଥା ଓ 
ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧିବା ପାଇଁ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ, ଜୈନ, 
ବୌଦ୍ଧ, ନିଷାଦ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ, ଗାଣପତ୍ଯ ସମସ୍ତ ମତବାଦ 
ଜଗନ୍ନାଅ ସାଧନାରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥିବାରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଶାନ୍ତି ମୈତ୍ରୀ ଓ ସମନ୍ଵୟ 
ଦେବତାରେ ପରିଣତ ହେଲେ ଏବଂ ତାକୁ ଆଧାର କରି ଗଢ଼ିଉଠିଲ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତୀୟତା | 
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୧୫୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ରାଷ୍ଟ୍ର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ନେଇ ଗଠିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହିପରି 

ଜାତୀୟତା କେବଳ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକଙ୍କ ଭାବ, ଭାବନା ଓ 
ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରୁ ସୃଷ୍ଚି ହୁଏ ନାହିଁ। ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭୌଗୋଳିକ ଅଞ୍ଚଳ 
ମଧ୍ଯରେ ଜୀବନଯାପନ କରୁଥିବା ଅନେକ ଲୋକ ଯେତେବେଳେ ଭାବପ୍ରବଣତାରୁ 
ଭାଷା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍ୃତି ଓ ଚଳଣିକୁ ନେଇ ପରସ୍ପରକୁ ନିଜର ଲୋକ ମନେ କରନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମିଳିତ ଶକ୍ତିରୁ ଜାତୀୟ ଭାବନାର ଉତ୍ତବ ହୁଏ। ଜାତୀୟତାର ଦିଗ 
ବିଚାରକୁ ନେଲେ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ହୂଏ। 
କାରଣ ଅତୀତରେ ସିନା ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା ନ ଥିଲା, କିନୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ 
ଧର୍ମୀୟ ଭାବନାରେ ଏକ୍ଯ ଓ ସଂହତି ଥିବାରୁ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଭାଷା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍ତି ଏବଂ ଚଳଣିର ସୂତ୍ର ହିଁ ଲୋକଙ୍କୁ 
ଏକତ୍ର ବାନ୍ଧି ରଖଛି। ତେଣୁ କେରଳ, କାଶ୍ମୀରର ଆସାମ ଓ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ଜାତୀୟତା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ପାଇଁ 
କୁହାଯାଏ ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଗର୍ବର ସହିତ ଉଲ୍ଲେଖ କରନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଭାରତୀୟ | “ ନଗରରାଷ୍ଟ୍ର' ପରିକଳଛ୍ଚନାର ପରିବର୍ଭନ ହେବା ପରେ ଏବଂ 
କାଳକ୍ରମେ ଗୋଟିଏ ଭୌଗୋଳିକ ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକାଧୂକ ଭାଷା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଚଳଣି ଗଢ଼ି ଉଠିବା ଦ୍ଵାରା ବିବିଧତା 
ସର୍ତେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାତୀୟତା ହିଁ ବାନ୍ଧି ରଖିଛି ଗୋଟିଏ ସୁତ୍ରରେ। କୌଣସି ପରାଧୀନ 
ଜାତିକୁ କେବଳ ଜାତୀୟତାର ବହ୍ନି ହିଁ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା, ସେମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର 
ସଂଗଠିତ କରିବା ପାଇଁ ଶକ୍ତି ଓ ଉପାଦାନ ଯୋଗାଇ ଦେଇ ପାରେ। ତେଣୁ ପରାଧୀନ 
ଭାରତକୁ ସ୍ଵାଧୀନ କରିବା ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ବାଳଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକ ପ୍ରଭୃତି 
ଦେଶପ୍ରେମୀମାନଙ୍କର ଯେତେବେଳେ ଅଭୀପ୍‌ସା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ତା ମୂଳରେ ଥୁଲା 
ବିବିଧତା ସର୍ତେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭୌଗୋଳିକ ସୀମା ମଧ୍ଯରେ ବଞ୍ଚୁଥବା ଲୋକଙ୍କୁ 
ନେଇ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାପନ କରିବାର ପ୍ରବଳ ଇଛା। ଜାତୀୟଭାବନା 
ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ଦିନେ ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ ଦାସ କହିଥୂଲେ- 

“ ଜାତିପ୍ରାଣବହ୍ନି ପ୍ରଜଵଳିତ କରି 

ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଦିଅ ଆହୁତି 

ସ୍ଵାର୍ଥମେଧ ଯଜ୍ଞେ ଚାରିଆଡ଼େ ନାଚ 

ଛାତିକୁ ମିଶାଇ ଛାତି।' 

ଏଇ ଜାତି ପ୍ରାଣବହ୍ଧିକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରଜ୍ଵଳିତ୍‌ କରିଥିଲେ ବୋଲି ଦେଶର କୋଟି 

କୋଟି ଲୋକ ସମ୍ମିଳିତ ଓ ସଂଗଠିତ ଭାବେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଝାସ ଦେଇ 
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ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଭରରଣ ୧୫୯ 


ଆତ୍ସବଳି ଦେଲେ । ଏହାର ଫଳଶ୍ରତି ହେଉଛି ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତ। ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା 
ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ଅଂଶ ବିଶେଷ। ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ସମ୍ପାଟ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ 
ସମୟରୁ ତାହା ପଲୁବିତ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବିକାଶ ଏବଂ 
ସାରଳା ସାହିତ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ଧର୍ମ ଭାବନା ଜାତୀୟତା ଗଠନର 
ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ ଭାବେ ଉପଯୋଗ ହୋଇଥଲା । ବୈଷ୍ଣବ ତତ୍ର ଅନେକ ପ୍ରାଚୀନ । 
ପରେ ଏହାର ଉପ୍ପତ୍ତି ଓ ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରାଯିବ | କିନ୍ଧୁ ପଞ୍ଚବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀ ଓ ଷୋଡଶ ଶତାଦୀରେ ଜାତୀୟ ଭାବନା ଭାଷା ଓ ଧର୍ମକୁ ନେଇ ଯେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା ଏଥିରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଏକଦା କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ନିଜକୁ 
' ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ପୁତ୍ର କହୁଥିଲେ । ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ କାଞ୍ଚ ବିଜୟ 
କରିବା ବେଳେ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ବଳଭଦ୍ର ହି ଥୁଲେ ତାଙ୍କ ରଷ୍ଠ ଏବଂ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ| 
:ଯେତେବେଳେ ଏଇ ଜାତି ପ୍ରାଣ ବହ୍ନି ଆହୁରି ଦୀପ୍ତିମାନ ହୋଇଥାନ୍ତା 
ସେତିକିବେଳେ ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ସେନାପତି ଗୋବିନ୍ଦ ବିଦ୍ୟାଧରଙ୍କ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ବିକାଶକୁ ପ୍ରବଳ ବାଧା ଦେଇଥୁଲା। 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ପରମବୈଷ୍ଠବ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ଓଡ଼ିଶାର ଇଷ୍ଟଦେବତା ଭାବେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଆଗମନ ପୂର୍ବରୁ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରେମଭନ୍ତିର ବହ୍ଧି ରହିଥିଲା, ମାତ୍ର ଶ୍ରୀଚୈଚନ୍ଯଙ୍କ ମହିମା ଦ୍ଵାରା ଏହା 
ଶଲ୍ତିଶାଳୀ ହେଲା। ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତିକୁ ଚୈତନ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିଥୂଲେ। ଏହି 
କାରଣରୁ ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତିତତ୍ଵର କେତେକାଂଶ ବଙ୍ଗୀୟ ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୁହୀତ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କୁ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦବାରୁ ଆକ୍ରୋଶ ରଖି ତାଙ୍କ 
ସହିତ ଆସିଥ୍‌ବା ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଠବମାନେ ଯାଜପୁର ବାଟ ଦେଇ ଫେରି 
ଯାଇଥୂଲେ। ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ବଙ୍ଗାଳୀ ଓ 
ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ମାନସିକତାରେ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥବା ଆଞ୍ଚଳିକତା ସାମ୍ପୃତିକ କାଳରେ 
ଗୋଟିଏ ଜାତୀୟତାର ଏକାଧୁକ ଶାଖା ମଧ୍ଯରୁ ଏ ଦୁଇଟି ଶାଖା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବର 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାବନା ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୁପେ ଦୂର ହୋଇନାହିଁ। ନେତାଜୀ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷଙ୍କ 
ପିତା ଜାନକୀନାଥ ବୋଷ କଟକରେ ରହି ଆଇନ୍‌ ବ୍ୟବସାୟ କରୁଥ୍‌ଲେ। ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ସେ ବିରାଟ ଦେଶପ୍ରେମୀରେ ପରିଣତ ହେବା ପରେ ବଙ୍ଗୀୟ ଜୀବନୀ 
ଲେଖକମାନେ ତାଙ୍କ ଆଦ୍ୟ ଜୀବନର କାହାଣୀ ଯେ କଟକରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବା 
ଏକଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଥୁଲେ ପ୍ରେମମାର୍ଗର ଅନୁଗାମୀ। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ପ୍ରେମଭକ୍ତି ବିନା ଜ୍ଞାନୋଦୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏବଂ ଭକ୍ତି ନ ଥୁବା ଜ୍ଞାନ ମୂଲ୍ୟହୀନ । 
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୧୬୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭଳ୍ତିମାର୍ଗକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିବା କବି ହେଉଛନ୍ତି ‘ମଥୁରା 
ମଙ୍ଗଳ "ର ରଚୟିତା କବି ଭକ୍ତଚରଣ ଦାସ। ବଙ୍ଗୀୟ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର 
ଉପାସକ । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଚନ୍ତି ଓଡ଼ିଆ ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ ଇଷ୍ଟଦେବତା। ପଞ୍ଚସଖା 
ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତି, ଶୁନ୍ୟବାଦର ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ନାହାରି, 
ବରଂ ସମସ୍ତ ଅବତାର ତାଙ୍କଠାରୁ ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। “ ବୃହ୍ମା୍ତ ଭୂଗୋଳ ରେ 
ଜଗନ୍ନାଥ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ହେ ଦେବ ଦେବ ଜଗନ୍ନାଥ। ଭକ୍ତବସଳ ଗୋପୀନାଥ ॥ 

ତୁମ୍ଭେ ଯେ ସଂସାରର ସେତୁ। ସର୍ବକର୍ମର ସର୍ବହେତୁ ॥ କିନ୍ତୁ ଗୌଡ଼ୀୟ 
(ବଙ୍ଗୀୟ) ବୈଷ୍ଣବ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଇଷ୍ଠଦେବ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଭାଗବତରେ 
କୁହାଯାଇଛି-  କୃଷ୍ଣସ୍ଣୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟମ୍‌। ' ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ଭଗବାନ | ତାଙ୍କ ବିନା ଆନ 
କେହିନାହିଁ। ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସମୀଚୀନ ହେବ ଯେ ପଞ୍ଚସଖା ପ୍ରଚାରିତ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମରେ ଓଡ଼ିଶା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମରେ ପ୍ରଥମେ ଲୟ ପରେ ଲୀଳା, କିନୁ ବଙ୍ଗୀୟ 
ମତରେ ପ୍ରଥମେ ଲୀଳା ପରେ ଲୟ। ଓଡ଼ିଶୀ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ନିର୍ଗୁଣର ଉପାସକ 
ହେଲେ ହେଁ ସଗୁଣ ଉପାସନାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିନାହାନ୍ତି। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପରଂବ୍ରହ୍ମ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶୀ ବୈଷ୍ଣବ ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନା କରନ୍ତି। ଗୌଡ଼ୀୟ 
ବୈଷ୍ଠବମାନେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମାନବରୂପେ ତାଙ୍କୁ ସତ୍ତ ରଜ, ତମ ଗୁଣର ଅଧୀନ ଥାଇ 
ସଗୁଣ ଉପାସନା କରନ୍ତି ବୋଲି ସୁରେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ମହାରଣା ମତ ଦିଅନ୍ତି। 
ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ମତରେ ଜ୍ଞାନବାଦର ନାମ ଅଦ୍ବୈତବାଦ ଏବଂ ଭକ୍ତିବାଦର ନାମ 
ଦ୍ବଵୈତବାଦ। ଏକ କଥାରେ କହିଲେ ଓଡ଼ିଆ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ଅଦ୍ବୈତବାଦୀ ଏବଂ 
ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣଠବମାନେ ଦ୍ବୈତବାଦୀ | 
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୧୬୧ 


ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଉପାସନା ( ୧ ) 


ବୈଷ୍ଣବ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ତତ୍ଵର ଅଗ୍ରଣୀ ସାଧକ ନିନମ୍ବାର୍କ ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କୁ ଏକାଦଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମାନ୍ୟତା ଦେଇଥୂଲେ ତାଙ୍କ ରଚନା 
' ଦଶଶ୍ଲୋକୀ” ରେ । ସେ ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୁଲେ ଏହିପରି- 
ଅଟ୍ଗେ ତୁ ବାମେ ବୃଭାନୁଜାଂ ମୁଦା 
ବିରାଜମାନା ମାନୁରୂପ ସୌଭାଗ୍ଯମ୍‌ 
ସଖ୍ୟ ସହସ୍ରେଃ ପରିସେବିତା ସଦା 
ସ୍ଲୁରେମ୍‌ ଦେବୀଂ ସକୂଳଷ୍ଟିକାମ ଦାମ୍‌' (ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଲୋକ) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବୃଷଭାନୁ ନନ୍ଦିନୀ ରାଧା ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଅନୁରୂପ ସୌଭାଗ୍ଯବତୀ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙକ ବାମ ଭାଗେ ବିରାଜମାନ, ଯିଏ ସହସ୍ରସଖୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବଦା 
ପରିସେବିତା, ଯିଏ ସକଳ ମଙ୍ଗଳ ଓ ଅଭୟ ପ୍ରଦାୟିନୀ, ସେ ସର୍ବଦା ସ୍ମରଣାୀୟୀାଙ୍କୁ 
ଅନୁସରଣ କରି ଜୟଦେବ (ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ) ‘ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ'ରେ ଶ୍ରୀରାଧାକୃଷ୍ଣ 
ଉପାସନାର ମହତ୍ତ୍୍‌ ଓ ଗୌରବ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। 
ଚୈତନ୍ୟ ପନ୍ମଜୀ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମର କେନ୍ଦ୍ରରେ ଥୁଲା ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମଭର୍ତି। 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆରାଧନା ଏହା ପୂର୍ବରୁ ପାଳନ କରାଯାଉଥୁଲା ଯାହା ପଞ୍ଚରାତ୍ର 
ଧର୍ମଧାରାର ଅଂଶ ବିଶେଷ । ଏହାକୁ ଅନୁସରଣ କରୁଥୁବା ଛଅଟି ଉପାୟ ହେଉଛି- 
( ୧) ସଂକଳ ( ୨) ପ୍ରତିକୂଳ ଭାବନା ବର୍ଜନ (୩) ଭଗବାନ ଯେ ରକ୍ଷାକର୍ରା ଏଇ 
ତତ୍ତ୍ବରେ ବିଶ୍ଵାସ ( ୪) ଭଗବାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷାକର୍ଗା ରୂପେ ବରଣ କରିବା (୫) 
ଆତ୍ୃସମର୍ପଣ ଓ (୬) କାର୍ପଣ୍ୟ ଭାବ- ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜେ କିଛି ନୁହେଁ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ସବୁ 
ଏଇ ଭାବନା ଦୃଢ଼ କରିବା। ପଞ୍ଚରାତ୍ର ଧର୍ମର ପାଞ୍ଚଟି ଉପାୟ ହେଉଛି- 
( ୧) ମନ୍ଦିରକୁ ଯିବା ( ୨) ଉପାଦାନ ବା ପୂଜାଦ୍ରବ୍ଯ ସଂଗ୍ରହ (୩) ପୂଜା 
( ୪) ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଅଷ୍ଟାଦଶର ମନ୍ତ୍ର ଜପ ଏବଂ ( ୫ ) ଯୋଗ | ଉତ୍ତର ଭାରତରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ରାଜାମାନେ ଏହି ଧର୍ମଧାରା ପାଳନ କରୁଥିଲେ। ଏମାନେ ନିଜର ଧର୍ମଧାରାର 
ପ୍ରସାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତକୁ ଯାଇଥଲେ। ସାତ୍ବଂଶୀ ବା 
ଯଦୁବଂଶୀ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ଥିଲେ। ସେମାନେ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତକୁ 
ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ତାମିଲ ଆଲବାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମଧର୍ମ ବିଶେଷ ଆଦୃତ 
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୧୬୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ 


ହେଉଥିଲା। ଆଲବାରମାନେ “ମେୟନ୍‌' ଓ ଚନାସ୍ତିନାଲ'ଙ୍କୁ ପ୍ରେମ ମାର୍ଗରେ 
ଉପାସନା କରୁଥିଲେ। ଗୋପାଳ ବାଳକ ବଂଶୀ ବାଦନ କରି ରମଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ନୃତ୍ୟ କରିବା ପ୍ରଥା ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା। ଜଣେ ପୀତବସ୍ତ ପରିହିତ ମୟୂରପୁଛୁ ଧାରଣ 
କରି କିଶୋର ଭଗବାନ ରୂପେ ଉଭା ହେଉଥଲା। ସେ ଯେ ଭାଗବତ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ନନ୍ଦନନ୍ଦନ ଏଇ ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା। ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେତେବେଳକୁ ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତ ରଟିତ ଓ 
ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ସାରିଥିଲା ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଫପଡଢ଼ିଥୁଲା। 
ଭାଗବତରେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ କୃଷ୍ଣସ୍ଟୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ'। ଏଇ ଭାବନାକୁ 
ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ ଯେ ଭାଗବତ ରଚନା କରାଯାଇଥଲା ଏହା 
ବିଶେଷଜ୍ଞମାନେ ମନେକରନ୍ତି। ଆଲବାରମାନଙ୍କ ଗୋପାଳ କୃଷ୍ଣ ଓ ଯଦୂବଂଶୀ 
ଉତ୍ତର ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ କ୍ଷତ୍ରିୟ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମନ୍‌ୟ ଘଟିବା ପୂର୍ବରୁ ବା ପରେ ଯେ 
ଭାଗବତ ରଚିତ ହୋଇଥବ ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ସାସ୍ଵତ୍ବଂଶୀ 
କ୍ଷତ୍ରୀୟମାନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ଏଇ ନୂତନ 
ଧର୍ମ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ପ୍ରବେଶ କଲା। ସେତେବେଳକୁ ତାମିଲ ଆଲ୍‌ବାର୍‌ମାନଙ୍କ 
ପ୍ରେମଧର୍ମ ବିଶେଷ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥଲା। ଆଲବାରମାନେ ମେୟନ ଓ 
ନାସ୍ିନାଇନ୍‌ଙ୍କୁ ପ୍ରେମମାର୍ଗରେ ଉପାସନା କରୁଥିଲେ। ମେୟନ ଓ ନାସ୍ତିନାର 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ କୃଷ୍ଣ ଓ ରାଧାରେ ପରିଣତ ହେଲେ। 

ସାର୍ଵତ ଓ ଆଲବାରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଦ୍ଵାରା ଏବଂ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ 
ପଞ୍ଚରାତ୍ର ଧର୍ମ ଓ ଆଲବାରମାନଙ୍କ ପ୍ରେମ ଭଚ୍ତିଧର୍ମର ମିଶ୍ରଣ ହେବାପରେ ଏକ 
ନୂତନ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ଉତ୍ତବ ହେଲା। ଏହା କ୍ରମଶଃ ପ୍ରେମଭନ୍ତି ଧର୍ମଧାରାରେ 
ପରିଣତ ହେଲା। କିନ୍ଧୁ କାଳକ୍ରମେ କ୍ଷତ୍ରିୟ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା। 
ମହାଭାରତ ରଚିତ ହେବାର ଅନେକ ପରେ ଭାଗବତ ରଚନା କରାଯାଇଥୁଲା 
ଏବଂ ଏହାପରେ ଆଲବାରମାନଙ୍କ ଗୋପାଳ କୃଷ୍ଣ ଓ ସାତ୍ତତ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ସମନ୍ଵୟ ହେବା ପରେ ଭାଗବତ ରଚିତ ହେଉଥିବା ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଏ । ଏହିପରି ପ୍ରେମଭକ୍ତିମୂଳକ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମର ଉପ୍ପରି ଓ ପ୍ରସାର ରାମାନୁକ, 
ନିମ୍ବାର୍ ମାଧ୍ଟ ରାମାନନ୍ଦ ଆଦି ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସାଧ୍ୃତ ହୋଇଥୁଲା। 
ଏଠାରେ ଏହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ବୈଷ୍ଣବ ପ୍ରେମଭନ୍ଧିମାର୍ଗ ସହିତ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ସମ୍ପର୍କ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ 
ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀଠାରେ ଗୋଦାବରୀ ନଦୀକୂଳରେ ଭେଟ ହେବା ପରେ। ଉପରୋକ୍ତ 
ସମସ୍ତ ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀ ଆସି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିଥଲେ। 

କୃଷ୍ଣ ଚେତନା ଅନେକ ପୂର୍ବରୁ ସନାତନ ଧର୍ମକୁ ଆସିଛି । ଚାରିବେଦରେ 
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ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଭପାସନା ( ୧) e୧୬୩ 


କୃଷ୍ଣଙ୍କ ନାମ ଅନେକ ଥର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। ବୋଧହୁଏ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ 
ପୂର୍ବରୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରଭାବ ସଂକ୍ରମିତ ହୋଇ ସାରିଥଲା। ମହାଭାରତ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ଅଲୌକିକ କ୍ଷମତାର ପ୍ରମାଣ ମିଳିଥଲା। କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ 
ଗୀତାରୁ ହିଁ କୃଷ୍ଣ ଚେତନାର ପରିପୂର୍ଣ ରୂପ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା। “ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ' 
ଏହାର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ । ଏହା ପରେ କୃଷ୍ଣ ଚେତନା ରାମ ଚେତନାଠାରୁ ଅଧକ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି ସାରା ଭାରତବର୍ଷରେ। କିନ୍ତୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ 
ଗୋପୀମାନଙ୍କ କଥା ସେତେବେଳେ କୁହାଯାଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ଷୋଡଶ ଶତାବ୍ଦୀ 
ବେଳକୁ ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତ ଅନୁସରଣ କରି ମହାପୁରୁଷ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଗବତ ରଚନା କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ରାଧାଙ୍କ ନାମ ଧରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବେ କହିଛନ୍ତି ଯେ- ' ଷୋଳସହସ୍ର ଗୋପନାରୀ | ମୋତେ ବୋଇଲେ ତପ କରି 
ମୁଁ ତାଙ୍କ ପୂରାଇବି ଆଶ ସେ ମୋର ଭକତ ବିଶ୍ଵାସ।” ଏଇ ଗୋପୀମାନେ 
ସେତେବେଳେ ଥଲେ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ। ପ୍ରାୟ ଏକାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ରାଧାଙ୍କ 
ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅନୁରାଗିଣୀ ରୂପରେ । ଏହାର ପ୍ରାୟ ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ପରେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପୁରୀ ଆସିଥୂଲେ ୧୫ ୧୦ରେ। ସେତେବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ 
ଲେଖା ହୋଇଥାଏ। କିନଧୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ ଶୁଣି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମୁଗ୍ଧ 
ହୋଇଥବାର ପ୍ରମାଣ ରହିଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ରାଧାଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ଯୋଡ଼ି ନ ଥବା 
ବିଷୟରେ କୌଣସି ମତାମତ ଦର୍ଶାଇ ନାହାନ୍ତି। ପୁରୀରୁ ଯାଇ ଦକ୍ଷିଣରେ 
ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ଠାରେ ପହଞ୍ଚବା ପରେ ଗୋଦାବରୀ ନଦୀକୂଳରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କର 
ଭେଟ ହୁଏ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ। ସେହିଠାରେ ଦଶଦିନ କାଳ ଶାସ୍ତ୍ରଚର୍ଚା ହୁଏ । 
ରାଧାତତ୍ତ୍ର ଓ କାନ୍ତାଭାବରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ କରିବା ରସାତ୍ଧକ ଭାବନା ରାମାନନ୍ଦଙ୍କ 
ଠାରୁ ଶୁଣିବା ପରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଭାବନାରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଉପାସନା ଦୃଢ଼ ହୁଏ। 
କିନ୍ତୁ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ରାଧାତର୍ବ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥୁବାର ପ୍ରମାଣ 
ରହିଛି ଶ୍ରୀଜୟଦେବଙ୍କ ' ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ'ରେ। ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ 
ଲେଖା ଏକ ଅନୁପମ କାବ୍ୟ । ଏହାର ଛନ୍ଦ ଲାଳିତ୍ୟ ଓ ଭାଷା ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଅତୁଳନୀୟ | 
କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳକୁ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ବଜ୍ରଯାନୀ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ( ସହଜଯାନ) 
ପ୍ରଭାବ କମି ନ ଥଲା। ସୁତରାଂ ସେଇ ଧାରା ଅନୁସରଣ କରି କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଭୁବନମୋହନ ରୂପ ସହିତ ରାଧାଙ୍କ ଯୋଡ଼ିବା ଦ୍ଵାରା ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଚେତନା ପ୍ରସାରିତ 
ହୁଏ । ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦରେ ରନ୍ଦିୟ ଲାଳସା ଓ ଉପଭୋଗକୁ କବି ଜୟଦେବ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ 
ଦେଇଥୁବାରୁ ଏଥୁରେ ବାସ୍ସାୟନଙ୍କ 'କାମଶାସ୍ତ୍ର।ର ପ୍ରଚୁର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। ଏଥୁପାଇଁ 
ଅନେକ ସମୀକ୍ଷକ ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦର ଅନୁପମ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଓ ଲାଳିତ୍ଯକୁ ପ୍ରଶଂସା 
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୧୬୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭତ୍ସ 


କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅବତାର ପୁରୁଷ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ରାଧାଙ୍କଠାରେ ମାନୁଷିକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଲାଳସା 
ପ୍ରକଟ କରାଇଥିବାରୁ ଏଇ ଗ୍ରନ୍ଛଧର ମହାନୀୟତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଥବା କହନ୍ଧି। କିନ୍ତୁ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ' ଅବତାର” ଭାବେ ସର୍ବପ୍ରଥମ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ସମନ୍ୟ ସାଧନ କରି ନିଜର ମହର୍ତ୍‌ ମାନ୍ଯ କରିଛନ୍ତି ଜୟଦେବ। 

ପ୍ରେମଭକ୍ତିମୁଳକ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ଉପ୍ପଭି ହେବା ପରେ ସାତ୍ତତ୍‌ପନ୍ଧୀ ଓ 
ଆଲବାରମାନେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ଏହାର ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ। ଏହି ଧର୍ମକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରକରି ରାମାନୁଜ, ନିମ୍ବାର୍କ, ମାଧ୍ଟ ରାୟରାମାନନ୍ଦ ଆଦି ବୈଷ୍ଠବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବିଭିନ୍ନ ବୈଷ୍ଣବ ସମ୍ପରଦାୟ ସୃଷ୍ଠି ହେଲା। ଏମାନେ ସମସ୍ତେ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସି ନିଜ ନିଜ ପନ୍ତାର ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ। ଏଠାରେ କହି ରଖିବା 
ଉଚିତ ହେବ ଯେ ଆଲବାରମାନେ ଏକାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ 
ରାଜତୃକାଳରେ ଓଡ଼ିଶା ଆସିଥିଲେ । ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ସମ୍ରାଟ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍‌ 
( ୧୦୭୮-୧୧ ୪୭) କାଳରେ ପୁରୀ ନିକଟସ୍ଥ ବ୍ରହୁଗିରିଠାରେ ଥିବା ଅଲାରନାଥ 
ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥିଲା । ଆଲବାରରୁ ଏହା କ୍ରମେ ଅଲାରନାଥରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଥବା ଧାରଣା କରାଯାଏ । ଭକ୍ତକବି ଶ୍ରୀଜୟଦେବ ନିନ୍ବାର୍କାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସମ୍ପଦାୟ 
ଭୁକ୍ତ ଥଲେ । ସୁତରାଂ ଶ୍ରୀଜୟଦେବଙ୍କ ଅମରକୃତି “ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ? ରାଧାକୃଷ୍ଣ 
ଉପାସନା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା। ରାମାନୁଜଙ୍କ ପ୍ରେମଧର୍ମର ଲୋକପ୍ରିୟତା କ୍ରମଶଃ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୂଲା। ଜନଜୀବନରେ ଓ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ସ୍ଥାପତ୍ଯକଳା ଓ 
ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ରସାଳ ପ୍ରେମ ଭାବନାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥିବାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। 
ବଜୂଯାନୀ ସହଜିଆ ମାର୍ଗ ବାଟ ଦେଇ ସହଜିଆ ପ୍ରେମଲୀଳା ଓ ପରକୀୟା ପ୍ରେମ 
ଭାବନା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲା ଏଇ ମାର୍ଗରେ। ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯରେ ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କ କେବେ ପ୍ରବେଶ ହେଲା ତାହା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବେ 
କହିହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ କବି ଜୟଦେବଙ୍କ ‘ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ ରଚନା ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟକୁ ଯେ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏହାର ଅନେକ ପ୍ରମାଣ 
ରହିଛି। ସାରଳାଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତର ଆଦିପର୍ବରେ ଜନ୍ମବୃତାନ୍ତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ରାଧାଙ୍କୁ 
ପ୍ରେମପାଗଳିନୀ ନାରୀ ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି। 

' ରାଧ୍ୟକାକୁ ଲାଗିଅଛି କାମଶର ବାଧା 

କେଶବ ଶୂଙ୍ଗାରକୁ ଲୟେ କରିଅଛି ରାଧା।” ( ଆଦିପର୍ବ) 

ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ରଚନାବଳୀରେ ରାଧାଙ୍କ ପ୍ରେମବାଚାଳତାର ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମଭକ୍ତି- ବ୍ରହ୍ମଗୀତାର ୨ୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ କୁହାଯାଇଛି - 

*ତୁ ରାଧା ଜୀବ ମୋରଦେହୀ | ମୁଁ ତୋର ପରମ ଅଟଇ | 
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ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଭପାସନା ( ୧) ୧୬୫ 


ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରାଧା ପ୍ରକୃତି ଓ କୃଷ୍ଣ ପୁରୁଷ ଅଟନଚ୍ତି। ପ୍ରକୃତି ବିନା 
ପୁରୁଷ କ୍ରୀୟାହୀନ ଏବଂ ପୁରୁଷବିନା ଲୀଳା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ପ୍ରେମ-ଭଗ୍ତି- 
ବ୍ରହ୍ମଗୀତାରେ ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ରାଧା ଓ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାର୍ତିକ ଆଲୋଚନା 
କରି ଲେଖିଛନ୍ତି - 
' ସର୍ବପୁଣ୍ୟଙ୍କ ପୁଣ୍ଯରସ | ଯେ ଚାରି କଳାକୁ ପ୍ରକାଶ 
ସେ ରସୁ ରା ଅକ୍ଷର ହେଲା। ରାଧବକା ନାମ ବୋଲାଇଲା।' 
ସେହିପରି ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ' ଶୂନ୍ଯ ସଂହିତା”ରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏକ ବୀଜ 
ବେନିଫଳ ଯୁଗଳ ଅଙ୍ଗରେ କହିଛନ୍ତି । ହରିବଂଶରେ ମଧ୍ଯ ରାଧାଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। 
କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତର ମାର୍ମିକ ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ କରିଥୁଲେ 
ହେଁ ମୂଳ ଭାଗବତକୁ ଅନୁସରଣ କରି କୌଣସି ଠାରେ ରାଧାଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିନାହାନ୍ତି। ଭକ୍ତକବି ଭକ୍ତଚରଣଙ୍କ ମଥୁରା ମଙ୍ଗଳ କାବ୍ଯରେ ରାଧାଙ୍କୁ ବିରହ 
ବିଦଗ୍ଧ ଗୋପୀ ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି। କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ବଳଦେବ ରଥ ନିଜ ରଚିତ 
“ କିଶୋର ଚନ୍ଦ୍ରାନନ୍ଦ ଚମ୍ପୁ 'ର ମୁଳ ବିଷୟବସ୍ତୁ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମଲୀଳା। ଏହା ପରେ 
ରାଧା ଓଡ଼ିଆ କବିମାନଙ୍କ ରଚନାରେ “ନିତ୍ୟରସ”ର ଚରିତ୍ର ହୋଇଛନ୍ି। କବି 
ଜୟଦେବଙ୍କ ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ ରଚନା ଓ ଏହାର ପ୍ରସିଵି ପରେ ଦ୍ଵାଦଶ, ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗୋପୀନାଥ ଉପାସନା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା। ତଥାପି 
ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ, ବାଲେଶ୍ଵର ରେମୁଣା, ମୟୂରଭଞ୍ଜର ପୂର୍ବ ରାଜଧାନୀ ହରିପୁର ଓ 
ବାରିପଦାରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ମନ୍ଦିର ବିଦ୍ୟମାନ | ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ରାଧା ଗୋବିନ୍ଦ ବା 
ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୂର୍ରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଉପାସନା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
କରିଛି। ଚୈତନ୍ଯପନ୍ଛୀ ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତ ସିଂହାର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ପରମାତ୍ସା 
ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରି ଲେଖିଛନ୍ତି - 
“ଅପ୍ରାକୃତ ପ୍ରେମମୂର୍ରି ଜୟରାଧାହରି 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ଲୀଳାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କର ଅବତରି 
ଆଦି ଅନାଦି କାରଣ ନିର୍ଟୁଣ ସଗୁଣ। 
ଆତ୍ସାରାମ ସନତାନ ବ୍ରହ୍ମନିରୂପଣ ହେ। 
ବୈଷ୍ଣବ ସାହିତ୍ୟରେ ରାଧାଙ୍କୁ ‘ ପରାଶର୍ତି' ଭାବେ ବର୍ଷନା କରାଯାଇଛି। 
ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ ବଳଦେବ ରଥ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ସଂଗୀତରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରେମଲୀଳାର ପ୍ରଚୂର ନିଦର୍ଶନ ରହିଛି। 
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୧୬୬ 


ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଉପାସନା ( ୨ ) 


ଶାନ୍ତାକାରଂ ଭୂଜଗଶୟନଂ ପଦ୍ଧନାଭଂ ସୁରେଶମ୍‌ 
ବିଶ୍ଵାଧାରଂ ଗଗନ ସଦୃଶଂ ମେଘବର୍ଣ୍ଣଂ ଶୁଭାଙ୍ଗମ୍‌ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନତଂ କମଳ ନୟନଂ ଯୋଗୀର୍ଭିଦ୍ଦାଗମ୍ୟମ୍‌ 
ବନ୍ଦେ ବିଷ୍ଣୁ ଭବଭୟ ହରଂ ସର୍ବଲୋକୈକନାଥମ୍‌ | 
ପୂର୍ବରୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଓ ପରେ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତଭତମରେ ଜଗତଗୁରୁ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଉଭବ ଓ ପ୍ରସାର ହୋଇଛି ସେସବୁ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଜାତୀୟଧାରା ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧ୍ବକ ମହର୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଅଧୂକାର 
କରିଛି। ସମୀକ୍ଷକମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜୈନଧର୍ମ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ବୈଷ୍ଣବ, ଶାକ୍ତ ଶୈବ, ଗାଣପତ୍ଯ ପ୍ରଭୃତି ଧର୍ମଧାରା ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ। ଏଇ ସମନ୍ବିତ ଧର୍ମଧାରା ଧର୍ମର ଉତ୍ତରଣ ଓ ପ୍ରବାହକୁ ଯେପରି 
ସଂଗଠିତ କରିଛି ସେହିପରି ଜନଜୀବନକୁ ଅଧକ ସଂଜୀବିତ, ଉନ୍ମଖ ଓ ଧର୍ମାଶ୍ରିତ 
କରିଛି। ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଧାରା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା କରି ପଲ୍ଲବିତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମବୈଷ୍ଣବ ¦ ସୁତରାଂ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ପ୍ରସାର ସମ୍ପର୍କରେ 
ସ୍ତଷ୍ଟଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । ପାଠକମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର 
ପରମାରାଧ ଦେବତା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଓଡ଼ିଶାର ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଦେବତା ଭାବେ ଦୀର୍ଘ କାଳ 
ଧରି ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ଆସୁଛନ୍ତି। ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଉାଠାନ 
ସହିତ ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ ଚୈତ୍ୟଶକ୍ତିର ବିକାଶ ଜଡ଼ିତ । ଜଗନ୍ନାଥ ସୋନପୁର ପାଖରେ 
ଦୀର୍ଘ ବର୍ଷ ଧରି ପାତାଳି ଥୁଲାବେଳେ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦୂରଦୃ୍ି ଓ ରାଜା 
ଯଯାତିକେଶରୀଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରୁ ତାଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ପୁଣି ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଚେତନାରେ ନୂତନ ଆଧ୍ଯାତ୍ିକତାର ଉନ୍ମେଷ ଘଟିଥୁଲା। 
ସେହିପରି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ସମୟରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତ ପରିବର୍ରେ 
ମହାପୁରୁଷ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ କୃତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ ପ୍ରଚଳିତ ହେବା ଦ୍ଵାରା 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତା ଓ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିଥୁଲା। ଏହା ପୂର୍ବରୁ କପିଳେନ୍ଦ୍ର 
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ରାଧାକ୍ସଷ୍ଣ ଭପାସନା ( ୨) ୧୬୭ 


ଦେବଙ୍କ ସମୟରେ ପ୍ରଥମ କରି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ କୃତ, ମହାଭାରତ, ଚଣ୍ଡୀପୁରାଣ ଓ 
ରାମାୟଣ ଲେଖାଯାଇଥଲା। ଏଇ ପ୍ରବାହ ଓ ପ୍ରଭାବ ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ 
ଲୋକାଭିମୁଖୀ ଥଲା ଯେ ଷୋଡଶ ଶତାହୀର ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ବରେ ଗ୍ରାମେଗ୍ରାମେ 
ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଥୂଲା, ପୁରାଣ ପାଠ ସେଇ ସମୟରୁ ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା। ଏହି କାରଣରୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରାଣ ଓ ଚେତନାରେ ଏକ 
ଅଭିନବ ଭାବପ୍ରବଣତା ରହି ଆସିଛି। ସେଇ ଜଗନ୍ନାଥ ପରମ ବୈଷ୍ଣବ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ଓ ଚେତନାର ଉଦ୍ଭବ ଓ ପ୍ରସାର ସମ୍ପର୍କରେ ଜାଣିବା 
ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ! 

ବୈଷ୍ଣଠବମାନେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଉତସାସନା କରନ୍ତି ବୋଲି ସେମାନଙ୍କୁ ବୈଷ୍ଣବ 
କୁହଯାଏ। ପ୍ରାଚୀନକାଳରେ ସାତ୍ତତ୍‌ ଭାଗବତ ବା ପାଞ୍ଚରାତ୍ର ଆରାଧନା ବୈଷ୍ଣବ 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥଲା। ଏଇ ଆରାଧନା ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ 
ପ୍ରସାର ହେବା ପରେ ବୈଷ୍ଠବଶବ୍ଦର ଉଦ୍ଭବ ହୁଏ | ମହାଭାରତର ଅଷ୍ଟାଦଶ ପର୍ବରେ 
ବୈଷ୍ଣବ ଶବ୍ଦର ପ୍ରଥମ ବ୍ଯବହାର ହୋଇଛି। କିନୁ ଏହା ଆଗରୁ ରଗ୍‌ବେଦରେ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ଅଙ୍କୁରୋଦଗମ୍‌ ଦେଖାଯାଏ। ଏଠାରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଗୋପାଳକ ବା 
ଗୋରକ୍ଷକ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ତୈତରୀୟ ଓ ମୁଣ୍ଡକ ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଚଳି ଆସୁଛି। 
ରଗ୍ବେଦରେ ବିଷୁଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ୧୦୫ ଥର, ଯଦୁର୍ବେଦରେ ୫୯ ଥର, 
ସାମବେଦରେ ୨୪ ଥର ଏବଂ ଅଥର୍ବ ବେଦରେ ୬୬ ଥର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
କୂମାର ମହାରଣା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଧର୍ମଧାରାରେ ଆହୁରି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ବୈଦିକ ଯୁଗ ପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂହିତା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଦେବତାଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। ବ୍ରାହଣରେ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ନାରାୟଣ ଦୂଇ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଦେବତା ଭବେ ପରିକଳିତ | କିନୁ ପରବର୍ରୀ କାଳର ବିଷ୍ଣୁ ଓ ନାରାୟଣ ଆରାଧନା 
ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ଟୟ ଘଟି ଉଭୟ ଶବ୍ଦକୁ ଏକାର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ। ଉପନିଷଦମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ବେଦର ଶେଷ ବା ଚତୁର୍ଥ ପର୍ଯ୍ୟାୟର। 
ଏସବୁର ସମୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ ଧରାଯାଏ। ମହାନାରାୟଣ ଉପନିଷଦରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ' ତନ୍ନୋବିଷୁ ପ୍ରଚୋଦୟାତ୍‌' । କୈବଲ୍ୟ ଉପନିଷଦରେ “ସ ଏବ 
ବିଷ୍ଣୁ ସ ପ୍ରାଣଃ ।' ବିଶ୍ଵକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ବିରାଜମାନ କରନ୍ତି ବୋଲି ତାଙ୍କ ନାମ ବିଷ୍ଣୁ 
ସେ ମଧ୍ଯ ନାରାୟଣ ଓ କୃଷ୍ଣ ନାମରେ ପରିଚିତ । କାଳକ୍ରମେ ତାଙ୍କର ଅଷ୍ଟସହସ୍ତ ନାମ 
ଲୋକମୁହଁରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି। ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସବୁଠାରୁ ଲୋକପ୍ରିୟ 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ବିଷ୍ଣୁ । ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଟ ମହେଶ୍ବର ଏଇ ତ୍ରିମୂର୍ରିଙ୍କର ମଧ୍ଯରୁ 
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୧୬୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯତାର ଭସ୍ସ 


ସେ ଜଣେ | ସୃଷ୍ଟିର ପାଳକ। ସେ ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପରମାତ୍କା, ପୁରୁଷ ଏବଂ ଭଶ୍ଵର | 
ରଗ୍ବେଦରେ ବିଷୁଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସ୍ତୋତ୍ର ଅଛି। କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ତାଙ୍କୁ ଆଦିତ୍ୟ 
(ସୂର୍ଯ୍ୟା ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣ ବିକୀରଣ କରି ଭୂପରିକ୍ରମା 
କରନ୍ତି ¦ ଅନ୍ତରୀକ୍ଷରେ ତିନିପାଦ ରଖି ଅବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି ବୋଲି ତାଙ୍କୁ କହାଯାଏ 
ତ୍ରିବିକୂମ। ପ୍ରଜାପତି ଭାବେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ତିନୋଟି ରୂପ। ପ୍ରଥମେ ସକ୍ରିୟ ସ୍ରଷ୍ଟା 
ଭାବେ ବ୍ରହ୍ମା ବିଷୁଙ୍କ ନାଭିପଦ୍ଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । ଦ୍ବିତୀୟ ପାଳକ ଭାବେ ବିଷ୍ଣୁ ଏବଂ 
ତୃତୀୟରେ ଧ୍ଵଂସର ଦେବତା ଭାବେ ମହେଶ୍ବର। ଶତପଥ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅନୁସାରେ 
ଅସୁରମାନଙ୍କଠାରୁ ବିଷ୍ଣୁ ପୂୃଥବୀ ଅଧ୍ବକାର କରି ଗୁଣବଦ୍ଧ ଧନୁ ଉପରେ ମଥା ରଖି 
ବିଶ୍ରାମ କରୁଥିଲା ବେଳେ ଦେବତାମାନେ ଇତର୍ଷାରେ ପିଞ୍ପୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ସାହଯ୍ଯରେ 
ଧନୁଶରର ଗୁଣ ଛିନ୍ନ କରନ୍ତେ ତାହା ସହିତ ବିଷୁଙ୍କ ମଥା ଛିନ୍ନ ହେଲା ଏବଂ 
ଆକାଶକୁ ଉଡ଼ିଗଲା ତାହା ହେଲା ଆଦିତ୍ଯ | 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଜନ୍ମର କେତେଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ବିଷୁଙ୍କ ପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା। 
କେତେକ କହନ୍ତି ଯେ ଏଇ ପୂଜିତ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ବେଦର ବିଷ୍ଣୁ ଏକ ନୂହନ୍ତି। କିନୁ 
ରଗ୍ବେଦରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ନାମ ଅଛି। ସେ ତିନି ପାଦରେ ବିଶ୍ଵଭୁବନ ପରିକ୍ରମା କରିବା 
ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। ପୁଣି ଏଇ ବିଷ୍ଣୁ ହିଁ ପୃଥୁବୀରେ ଥାଆନ୍ତି। ଅନ୍ତରୀକ୍ଷରେ ଇଷ୍ଟ ଓ ବାୟୁ 
ଏବଂ ଆକାଶରେ ସୂର୍ଯ୍ୟା। ଟୀକାକାର (ଉର୍ଣ୍ଣନାଭ୍‌) କହନ୍ତି ଯେ ପଦକ୍ଷେପ ଅର୍ଥ 
ଉଦୟାଚଳ, ଅନ୍ତରୀକ୍ଷ ଓ ଅସ୍କାଚଳ। ଏଇ ତିନି ପାଦରୁ ପୁରାଣର ବାମନ କାହାଣୀ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ତିନି ପାଦ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ହେଉଛି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠପାଦ | ଏହା ମଧୁପାଦ ନାମରେ ଚିହ୍ନିତ। ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ 
କାମ୍ୟ | ରଗ୍ବେଦରେ ବିଷ୍ଣୁ ଇନ୍ଦ୍ର ଅନଳ, ବରୁଣ, ସୋମ, ଅଶ୍ଵବିନୀଦ୍‌ୟ, ପ୍ରଧାନ 
କିନୁ ବିଷ୍ଣୁ ଅପ୍ରଧାନ | ରଗ୍‌ବେଦରେ ତାଙ୍କ ପରାକ୍ରମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । 
କିନ୍ତୁ କାଳକ୍ରମେ ବିଷ୍ଣୁ ହୂଅନ୍ତି ପ୍ରଧାନ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଦେବତା। ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ 
ତାଙ୍କର ଜୟଜୟକାର |! ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣ | ବେଦର ସୂର୍ଯ୍ୟରୂପୀ ବିଷ୍ଣୁ ଓ 
ବ୍ରାହମଣମାନଙ୍କରେ ବିରାଟ ରୂପୀ ନାରାୟଣ। ତିନି ଦେବତାଙ୍କ ମିଳିତ ରୂପ। 
ଭକ୍ତିମତବାଦକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣ ଗଢ଼ି ଉଠିଛନ୍ତି। ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଅବତାର ଭାବେ 
କୃଷ୍ଣ ବିଖ୍ୟାତ । ବେଦର ସର୍ବରୂପୀ ବିଷ୍ଣୁ ବ୍ରାହମଣରେ ଉଲ୍ଲିଖିତ ବିରାଟ ରୂପୀ ନାରାୟଣ 
ଏସବୁ ତିନୋଟି ଦେବତାର ମିଳିତ ରୂପ। ବିଷ୍ଣୁ ବା କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ହେଉଛି 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ମୂଳକଥା। ମହ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ବିଷ୍ଟ ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣ, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ, ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯମୋହନ, ଦଧ୍ବବାମନ, ନୃସିଂହ, ବରାହ, ରାମ, କୃଷ୍ଣ, 
ରୁକ୍ତିଣୀ ବଲ୍ଲରୀ, ରାଧାଗୋବିନ୍ଦ ବାଳଗୋପାଳ, ରାଧାକୃଷ୍ଣ ରୂପେ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି। 
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ରାଧାକ୍ଷ୍ଣ ଭପାସନା ( ୨) ୧୬୯ 


ଓଡ଼ିଶାର ସହର ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ଏଇ କୃଷ୍ଣ ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ | 
ବିଷ୍ଣୁ ମନ୍ଦିରରେ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ପୂଜନୀୟା ଲକ୍ଷ୍ମୀ! ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସହିତ ଯେପରି ଲକ୍ଷ୍ମୀ, 
ସେହିପରି ଶଙ୍କରଙ୍କ ସହିତ ଗୌରୀ | ବିଷୁପୁରୁଷ ଏଠଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତି । ବିଷୁ 
ଓ ଶଙ୍କରଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ଉପାଖ୍ୟାନ ରହିଛି। ମାୟା ହେଉଛି ବିଷ୍ୁଙ୍କ ଶକ୍ତି । 
ମାୟାକୁ ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣଡରେ ଭ୍ରମଶକ୍ତି କୃହାଯାଏ। ବୈଷ୍ଣବ ମତରେ ମାୟା ବିଳାସ 
ବିଭ୍ରମ। ନାରଦ ସଂହିତା ଅନୁସାରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପରିଚୟ ହେଉଛି- ' ମାୟା ମମ ପ୍ରିୟା 
ଅନନ୍ତା, ଯଦା ଇଦଂ ଧାର୍ଯ୍ୟତେ ଜଗତ୍‌।' କିନ୍ତୁ କୂର୍ମ ପୁରାଣରେ ଭିନ୍ନ କଥା 
କୂୃହାଯାଇଛି। ପ୍ରଥମେ ବିଷୁଙ୍କଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମଜାତି ହୁଅନ୍ତି। ତା' ପରେ ଶିବ। ଏବଂ 
ଶେଷରେ ଯୋଗମାୟା। ଏହାପରେ ବିଷୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ କହିଲେ ସକଳ ଭୂତରେ 
ଯୋଗମାୟାଙ୍କୁ ବ୍ୟବହାର କରିବା ପାଇଁ। ଯୋଗମାୟା ହେଉଛନ୍ତି ଚିତ୍ଶକ୍ତି। ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି ପରା ଓ ଅପରା | ଅପରାଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଜୀବଶକ୍ତି ଓ ଜଡ଼ଶକ୍ତି ଭେଦ 
ରହିଛି। ବୈଷ୍ଣବ ମତରେ ବିଷୁଙ୍କ ଦୂଇଟି ରୂପ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର। ପୁରୁଷୋରମ ବିଷ୍ଣୁ 
ହେଉଛନ୍ତି କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଶର୍ତିର ଉର୍ଶ୍ବରେ | 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଦୁନଙ୍କୁ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଯୋଗ ସନନ୍ଧରେ 
କହିଛନ୍ତି; 
ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରମଂ ସ୍ଵଭାବୋବ୍ଧଧ୍ଯାତ୍ସମୁଚ୍ୟତେ । 
ଭୂତଭାବୋଇବକରୋ ବିସର୍ଗଃ କର୍ମସଂଜ୍ଞିତଃ (୩) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ କହିଲେ: ଅବିନାଶୀ ଦିବ୍ୟ ଜୀବାତ୍ଧାକୁ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ 
ଏବଂ ଏହାର ଶାସ୍ଵତ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆଧ୍ଯାଦ୍ଵ କୁହାଯାଏ । ଭୌତିକ ଶରୀରମାନଙ୍କର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି ନିମି ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଏ ତାହାକୁ ହିଁ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସକାମ କର୍ମ 
କୁହାଯାଏ। ଏହା ପରେ କ୍ଷର ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି; 
ଅଧ୍ଵଭୂତଂ କ୍ଷରୋ ଭାବଃ ପୁରୁଷଷ୍ଚାଧ୍ଵଦୈବତମ୍‌ | 
ଅଧ୍ଯଞ୍ଚୋଦ୍ଧହମେବାତ୍ର ଦେହେ ଦେହଭୁତାଂ ବର |( ୪) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୌତିକ ପ୍ରକୃତି ବରାବର ପରିବର୍ଭନଶୀଳ। ଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ପ୍ରକାଶମାନ ଆକାର ଅଟେ ଏବଂ ମୁଁ ସେହି ଇଶ୍ଵର, ଯେ କି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବନ୍ତ ହୃଦୟରେ ପରମାତ୍ସା ରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଅଛି। (ଇସ୍‌କନ୍‌ 
ପ୍ରକାଶିତ ଗୀତା) 
ବିଷ୍ଣୁ ପୁରାଣରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ସବୁକିଛି। ସୃଷ୍ଟିର ସବୁ 
ପୁରୁଷ ହିଁ ବିଷୁ ବା ମହାବିଷ୍ୁ । ସେ ପୃଥିବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ ତାଙ୍କଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ 
ମହେଶ୍ବର ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେ ସବୁଠାରେ ପ୍ରକଟିତ, ସବୁଠାରେ ବିକଶିତ | ମଣିଷ 
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ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାଣୀ ତେଣୁ ଚେତନାର ସରଣ, ସାଧନାର ଉର୍ଶ୍ବାୟନ ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ 
ମଧ୍ଯରେ ଥବା ଆତ୍ସା ସେହି ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ଅଂଶ | ମଣିଷ ଓ ବିଶ୍ବର ସବୁକିଛି କ୍ଷର, କିନୁ 
ପରମାତ୍ସା ଅକ୍ଷର। କେବଳ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବିଷ୍ଣୁ ହିଁ ଅକ୍ଷରର ଅଜୟ, ଚିରନ୍ତନ ଓ ସତ୍ୟ | 
ଯୋଗାମାୟା ହେଉଛନ୍ତି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶକ୍ତି । ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ କିନ୍ତୁ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶିବଙ୍କୁ ନେଇ 
ଦୂଇଟି ଧାରା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି | ଗୋଟିଏ ଉପାଖ୍ୟାନ ଓ ଅନ୍ୟଟି ତରତ୍ତ୍‌ ବା ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସକୁ 
ଭିରିକରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି ଜ୍ଞ 
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୧୭୧ 


ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନା 


ଯଂ ବ୍ରହ୍ମାବରୁଣେନ୍ଦ୍ର ରୁଦ୍ର ମରୁତଂ ସ୍ତୁନ୍‌ନ୍ତି ଦିବୈଃସ୍ତବୈ 

ବେଦୌଃ ସାଙ୍ଗପଦ କ୍ରମୋପାନିଷଦୈଃ ଗାୟନ୍ତି ଯଂ ସାମଗାଃ 

ଧ୍ୟାନାବସ୍ଥିତ ତଦ୍‌୍ଗତେନ ମନସା ପଶ୍ୟତି ଯଂ ଯୋଗିନଃ 

ଯସ୍ୟାନ୍ତ ନ ବିଦୁଃ ସୁରାସୁରଗଣା ଦେବାୟ ତସ୍ନୈ ନମଃ । 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମା ବରୁଣ, ଇନ୍ଦ୍ର ରୁଦ୍ର ଓ ମରୁତ ଯାହାଙ୍କର ସ୍ତବ ଗାନ କରନ୍ତି, 

ବେଦ ଓ ଉପନିଷଦରେ ଯାହାଙ୍କର ଗୁଣ କୀର୍ଭନ କରାଯାଇଛି, ଯାହାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ 
କରିବା ପାଇଁ ଯୋଗୀ ରଷିମାନେ ଧ୍ୟାନ କରନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କୁ ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ସେହି ପରମ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ନମସ୍କାର । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ମୁଳ କରି ଭାରତୀୟ 
ଧର୍ମଧାରା ଓ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ କେବଳ ସମ୍ପଦ୍ଧ ହୋଇନାହିଁ, ବରଂ ଉତ୍ତରଣର ଏକ 
ମାର୍ଗ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି। ଏଇ ବୈଷ୍ଣବ ଚେତନା କୃଷ୍ଣ ବାସୁଦେବ ଚେତନା 
ଦ୍ଵାରା ଆହୁରି ପ୍ରସାରିତ ଓ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି ବୋଲି କେତେକ ମତ ପ୍ରକାଶ 
କରନ୍ତି। ସୁରେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ମହାରଣା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯର ଧର୍ମଧାରା' ପୁସ୍ତକରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ କୃଷ୍ଣ ବାସୁଦେବ ଉପାସନା ବୈଷ୍ଣବ ଉପାସନାଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନ 
' ଉପନିଷଦର ପ୍ରସ୍ତୃତ ଚିନ୍ତାଧାରା ହିଁ ପୂର୍ବ ଭାରତରେ ଜୈନଧର୍ମ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ସେଇ ଚିନ୍ତାଧାରା ହିଁ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ପଶ୍ଚିମ ଭାରତରେ 
କୃଷ୍ଣ ବାସୁଦେବ ପୂଜାମୂଳକ ଭାଗବତ ଧର୍ମର ଆକାର ଧାରଣ କରିଲା ବୋଲି 
ରାମକୃଷ୍ଣ ଗୋପାଳ ଭଣ୍ଡାରକର ମତ ଦେଇଛନ୍ତି। ସମୟକ୍ରମେ ବୈଦିକ ଦେବତା 
ବିଷ୍ଣୁ ଓ ନାରାୟଣଙ୍କ ସହିତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ ଗୀତା ବର୍ଣ୍ଣିତ କୃଷ୍ଣ ବାସୁଦେବ ଏକ ଓ 
ଅଭିନ୍ନ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଜଣାଯାଏ। ପରବର୍ରଭୀ କାଳରେ ବୈଦିକ 
ବୈଷ୍ଣବବାଦରୁ ଭାଗବତ ଧର୍ମ ଏବଂ ଧର୍ମରୁ ପ୍ରଚଳିତ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ମତବାଦ 
ବିକଶିତ ହୋଇଛି।' ପ୍ରଭାତ ମୁଖାର୍ଜୀଙ୍କ ମତରେ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ନାମରେ ଅଭିହିତ 
ହୋଇଥୁବା ବାସୁଦେବ ଓ ଭାଗବତ ଧର୍ମ ଗୁପ୍ତବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ (ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ 
ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀ) ବେଳକୁ ବହୁଳ ଭାବେ ଆମ ଦେଶରେ ପ୍ରଚଳିତ ଓ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ 
କରିଥୂଲା। ଏହି ସମୟରେ ବାସୁଦେବ ଓ ଶଂକର୍ଷଣ ଯଥାକ୍ରମେ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ 
ବଳଭଦ୍ର ନାମରେ ପୂଜିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏଥ୍‌ରୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ, 
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ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରା ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଲୋକପ୍ରିୟ ଦେବତା ଭାବେ 
ପୂଜିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ। କିନ୍ତୁ ଗ୍ରୀକ୍‌ ରାଜଦୂତ ମେଗାସ୍ଥିନିସ୍‌ଙ୍କ ମତରେ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ପ୍ରଚଳନ ଓ ଉପାସନା ମୌର୍ଯ୍ୟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୪୨ ୨ରୁ ୧୮୫ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପୂର୍ବରୁ ଘଟିଥଲା। ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ଯେ ଯମୁନା କୂଳବର୍ରୀ 
ମଥୁରାରେ ସେତେବେଳକୁ ହରେକ୍ସଷ୍ଣ ଆରାଧନା ହୋଇଥୂଲା। ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
ମହାରଣାଙ୍କ ପୁସ୍ତକରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ କାଳରେ ବାସୁଦେବ ଚେତନା 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା ଇତିହାସ ଲେଖକମାନେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏତିହାସିକ ପୁରୁଷ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିନଥୁ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ବଙ୍ଗଳାର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକ ବଙ୍କିମ ଚନ୍ଦ୍ର ଚାଟାର୍ଜୀ ' କୃଷ୍ଣ' 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କୁ ଏତିହାସିକ ଭାବେ ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ଥବା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। 
ବେଦରେ ମଧ୍ଯ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଜଣେ ଦେବତାର ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି। ଏହି କାରଣରୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଶିଳାଲେଖ ଓ ଧର୍ମଧାରା ଅନୁଶୀଳନ କଲେ କୃଷ୍ଣ ବାସୁଦେବ ଯେ 
ଵିତିହାସିକ ପୂରୁଷ ଥଲେ ଏହା ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ପାରିବ। ଜୈନଧର୍ମ ଓ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଯଥାକ୍ରମେ ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀ ଓ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ 
ହୋଇଥବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ଯଦି ମହାବୀର ଓ ଗୌତମବୁଦ୍ଧ ଏତିହାସିକ 
ପୁରୁଷ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ ହୋଇଛନ୍ତି, କେବଳ ପୁରାଣକୁ ଆଧାର ନ କରି ପୁରାଣକାଳ 
ପୂର୍ବକୁ ଗଲେ କୃଷ୍ଣ ବାସୁଦେବ ଯେ ମର୍ର୍ଯରେ ଲୀଳାଖେଳା କରିଥିଲେ ଏହି 
ଅନୁମାନ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ ହେବ। 

ଆମେ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମର ଲୋକପ୍ରିୟତା ସହିତ କୃଷ୍ଣ ବାସୁଦେବ ଆରାଧନା 
କିପରି ପ୍ରସାରିତ ହେଲା ଏ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କଲାବେଳେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ଯେ 
ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମ ଓ ଚେତନା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇସାରିଥିଲା। ଏହା 
ପୂର୍ବରୁ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇଥବା ରଗ୍‌ବେଦ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଶାସ୍ତରୁ ଜଣାଯାଏ । ସୁତରାଂ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ପରମ ବୈଷ୍ଣବ ଭାବେ ବହୁ 
ପୂର୍ବରୁ ସେଠାରେ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥୁଲେ ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହେବନାହିଁ। ଏହା 
ମଧ୍ଯ ମାନିବାକୁ ହେବ ଯେ ବୈଷ୍ଣବ ତତ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ହେଉଛନ୍ତି ସକଳ 
ଶକ୍ତିର ଆଧାର ¦ ମାୟା ହେଉଛି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶକ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମାୟା ଓ ପ୍ରକୃତି ଏକ ନୁହନି, 
ଅଲଗା ଅଲଗା ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ମାୟା ଶକ୍ତିକୁ ବିଶ୍ଵଭୁବନର ଭ୍ରମଶକ୍ତି କୁହାଯାଏ । 
ବୈଷ୍ଣବ ମତାନୁସାରେ ହେଉଛି ଏହା ବିଳାସ ବିଭ୍ୂରମ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର 
ମାୟାରେ ଏପରି ମଗ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଯେ ସେ ସହଜରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭୁଲିଯାଏ। ଏ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପୁରାଣରେ ଥବା ଏକ ସୁନ୍ଦର ଉପାଖ୍ୟାନ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର 
କରାଯାଇପାରେ | 
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ବିଷ୍ଣୁ ଭପାସନା ୧୭୩ 


ଦିନେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନାରଦ ବୁଲୁଥବା ବେଳେ ନାରଦ କହିଲେ, 
' ପ୍ରଭୁ ମାୟା କ'ଣ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଅନେକ ଥର ପଚାରିଛି, କିନୁ ତାହା 
ଆପଣ ଏଡ଼ାଇ ଯାଇଛନ୍ତି। ଆଜି କହନ୍ତୁ ମାୟା କ'ଣ ?” ଭଗବାନ କହିଲେ, 
' ନାରଦ, ମୋତେ ଶୋଷ କରୁଛି।' ତୃଷ୍ଣା ନିବାରଣ ପାଇଁ ଏଇ ସୁଯୋଗ ହାତଛଡ଼ା 
ନ କରି ନାରଦ କହିଲେ, ' ପ୍ରଭୁ ଆପଣ ଗଛ ଛାଇରେ ବିଶ୍ରାମ କରନ୍ତୁ, ମୁଁ ଯାଉଛି 
ନିକଟସ୍ପ କୌଣସି ଲୋକାଳୟ ବା ପୁଷ୍ଠରିଣୀରୁ ପାଣି ନେଇ ଫେରିବି।” ଏହା କହି 
ନାରଦ ଚାଲିଗଲେ। ପାଖରେ କୌଣସି ପୁଷ୍କରିଣୀ ନଥୁଲା, କିନ୍ତୁ କିଛି ବାଟ ଯିବା 
ପରେ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମ ପଡ଼ିଲା। ସେଇ ଗ୍ରାମର ଲୋକମାନେ ବୋଧହୁଏ 
ସେତେବେଳକୁ ବିଶ୍ରାମ କରୁଥିଲେ। ସବୁ ଘରର କବାଟ ବନ୍ଦ ଥୁଲା। ଗୋଟିଗୋଟି 
କରି ଅତିକ୍ରମ କଲା ବେଳେ ଗୋଟିଏ ଘରର କବାଟ ଅଧା ଖୋଲାଥିବା ଦେଖିଲେ। 
ସେହି ଅଧା ଖୋଲା କବାଟ ପାଖରେ ଜଣେ ସୁନ୍ଦରୀ ଝିଅ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥ୍‌ବାର ଦେଖି 
ସେ ପାଖକୁ ଗଲେ ଏବଂ ଅନିନ୍ଦ୍ୟ ସୁନ୍ଦରୀ ସେଇ କନ୍ଯାକୁ ଦେଖି ପାଣି ମାଗିବା 
ଭୁଲିଯାଇ ତାକୁ ବିବାହ କରିବା ପାଇଁ ମନସ୍ଥ କଲେ। କନ୍ୟାର ପିତାମାତାଙ୍କୁ ମନାଇ 
ସେଇ କନ୍ୟାକୁ ସେ ବିବାହ କଲେ। ପ୍ରେମସୁଖର ଦିନଗୁଡ଼ିକ ଶୀଘ୍ର ଶୀଘ୍ର ଅତିକ୍ରାନ୍ତ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। କେତେମାସ ପରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଗର୍ଭବତୀ ହେଲା ଏବଂ ଯଥା ସମୟରେ 
ସନ୍ତାନ ପ୍ରସବ କଲା | ତା'ପରେ କିଛିଦିନ ଅତିବାହିତ ହେଲା ଏବଂ ଯଥା ସମୟରେ 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ହେଲା। ଗୋଟିଏ ପୁଅ ଓ ଗୋଟିଏ ଝିଅକୁ ପାଇ 
ଆନନ୍ଦରେ କାଳ କାଟିଲେ ନାରଦ। ଦିନେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମକୁ ଯିବାବେଳେ 
ବାଟରେ ଏକ ନଦୀ ପଡ଼ିଲା। ପୁଅକୁ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ଓ ଝିଅକୁ କାନ୍ଧ ଉପରେ ବସାଇ 
ନଦୀ ପାରି ହେଉଥଲା ବେଳେ ନଦୀ ପାଣି ବଢ଼ିଲା ଏବଂ ସେ କ'ଣ କରିବେ ଭାବି 
ପାରିଲେ ନାହିଁ। ବଢୁଥିବା ନଦୀ ପାଣିରୁ ପୁଅ ଓ ଝିଅଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସେ ଶୀଘ୍ର 
ଶୀଘ୍ର ପାଦ ବଢ଼ାଇଲେ। କିନ୍ତୁ ନଦୀର ପାଣି ତାଙ୍କ ନାକ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚଯିବାରୁ 
କାଳେ ଆଉ ଅଧୁକ ପାଣି ହେଲେ ପିଲା ଦୁହେଁ ବୁଡ଼ିଯିବେ ଚିନ୍ତା କରି ସେଇ 
ସଙ୍କଟରୁ ପାରି କରିବା ପାଇଁ ସେ ହଠାତ୍‌ କହିଲେ, ˆ ହରି ରକ୍ଷା କର... |” ହରି ନାମ 
ସ୍ମରଣ କଲାପରେ ତାଙ୍କ ମନେ ପଡ଼ିଲା ଯେ ହରିଙ୍କୁ ଗଛତଳେ ବସାଇ ସେ ପାଣି 
ନବା ପାଇଁ ଆସିଥୂଲେ । କିନୁୁ ସେଇ ସୁନ୍ଦରୀ କନ୍ୟାର ପ୍ରେମରେ ପଡ଼ି ସଂସାର କଲେ 
ଏବଂ ସଂସାର ସୁଅରେ କେତେବେଳେ ମାସ ମାସ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ବିତିଗଲା ଜାଣି 
ପାରିଲେ ନାହିଁ। ହରିଙ୍କୁ ବିକଳ ହୋଇ ଡାକିବାରୁ ହରି ତାଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କଲେ। ସେ 
କୂଳକୁ ଆସି ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସ୍ତୀଙ୍କ ପାଖରେ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଲେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେଉଁଠି ଛାଡ଼ି 
ଆସିଥୂଲେ ସେଇ ସ୍ମାନକୁ। ତାଙ୍କୁ ଦେଖି ସ୍ମିତ ହାସ୍ୟ କରି ଭଗବାନ କହିଲେ- 
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୧୭୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


“ନାରଦ ପାଣି ଆଣିବା ପାଇଁ ଯାଇଥଲ, କ'ଣ ହେଲା ଏତେ ବରଷ କୂଆଢଡ଼େ 
ରହିଗଲ ?' ନାରଦ କ”ଣ ଉତ୍ତର ଦେବେ ତାହା ଚିନ୍ତା କରିପାରିଲେ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନ ତା'ପରେ କହିଲେ “ଏହା ହେଉଛି ମହାମାୟା! ସଂସାର ମାୟାମୋହରେ 
ବୁଡ଼ି ରହିଛି। ତୁମେ ଉତ୍ତର ପାଇଲ ତ ।!” ନାରଦ ଆଉ କ'ଣ କହିବେ। ମାୟା 
କ'ଣ ? ବୈଷ୍ଣବ ମତରେ ଏହା ବିଷ୍ଣୁ ମାୟା। 

ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶଙ୍କର ସୃଷ୍ଠି ହେବା ପରେ ଯୋଗମାୟାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ବିଷ୍ଣୁ | 
ନାରଦଙ୍କୁ ଦିନେ ସମୁଦ୍ରରୁ ଉାଠତ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପରିଚୟ ଦେଇ କହିଲେ ବିଷ୍ୁ- “ମାୟା 
ମମ ପ୍ରିୟା ଅନନ୍ତ ଯୟା ଇଦଂ ଧାର୍ଯ୍ୟତେ ଜଗତ୍‌।” କୁର୍ମପୁରାଣରେ ଅଛି ଯେ 
ପ୍ରଥମେ ବିଷୁଙ୍କ ଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଉତପ୍ପରି ଏବଂ ଏହା ପରେ ଶ୍ରୀଦେବୀ | 
ଏହାପରେ ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ କହିଲେ ସମସ୍ତ ଭୂତକୁ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଏମାନଙ୍କୁ 
ନିଯୁକ୍ତ କର | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଇ ଶ୍ରୀଦେବୀ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀମହାମାୟା। ବରାହ ପୁରାଣରେ 
ଅଛି ଯେ ନାରାୟଣଙ୍କ ରମଣ ଇଚ୍ଛାରୁ ଦୂଇ ଶକ୍ତି ପରା ଓ ଅପରା। ଅପରାଶକ୍ତି 
ମଧ୍ଯରେ ଜୀବଶକ୍ତି ଓ ଜଡ଼ଶକ୍ତି ଭେଦ ରହିଛି। ବୈଷ୍ଣବ ମତରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଦୂଇଟି ଶକ୍ତ 
କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର | ପୁରୁଷୋରମ ବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ଏଇ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଶକ୍ତି (ପୂର୍ବ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଏହା କୁହାଯାଇଛି) | 

ପ୍ରଳୟ ପରେ ଶହେ କୋଡ଼ିଏ ବ୍ରହ୍ମ ବର୍ଷ ଧରି ପୂଥବୀ ଜୀବଶୂନ୍ୟ ଅଲା 
ଏଇ ଶହ୍ଦହୀନ ଅନନ୍ତ ଜଳ ଉପରେ ଗୋଟିଏ ବଟପତ୍ର ଉପରେ ବିଷ୍ଣୁ ଶୋଇଥଲେ। 
ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଆଗରୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଏଇ ଆବିର୍ଭାବ। ଜଳ ଉପରେ ଶୋଇଥଲେ 
ବୋଲି ତାଙ୍କ ନାମ ନାରାୟଣ। ବଟପତ୍ର ଉପରେ ଶୋଇଥ୍‌ବା ବେଳେ ସେ 
ଭାବୁଥିଲେ ସେ କିଏ, କିଏ ତାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଏବଂ ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? ଏଇ 
ସମୟରେ ଦେବୀ ଚତୁର୍ଦୂୃଜା ରୂପରେ ଦେଖାଦେଲେ। ଶଂଙ୍ଖ, ଚକ୍ର, ଗଦା, ପଦ ଧରି 
ଆବିର୍ଦୂତା ଏଇ ଦେବୀ ହେଲେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ] ଦେବୀ ନିଜେ କହିଲେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ସାର୍ବିକୀ ଶକ୍ତ । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପ୍ରଧାନଗୁଣ ସତ୍ତ, ବହ୍ଲାଙ୍କ ଗୁଣ ରଜସ୍‌। ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ନାଭିରୁ ବ୍ରହ୍ମ 
ଆବିର୍ଦୂତ ହେଲେ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଧାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ସେତିକିବେଳେ ବିଷ୍ୁ 
ତାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କ୍ଷମତା ଦାନ କଲେ । ବିଷୁଙ୍କ ଜୀବନ କାଳରେ ଛଅ ଜଣ ବ୍ରହ୍ଲା। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ଭୁ-ମଧ୍ଯରୁ ଜନ୍ମ ହେଲେ ରୁଦ୍ର । ତାଙ୍କ ଗୁଣ ହେଉଛି ତାମସ ବ୍ରହ୍ମା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଶିବ ଧ୍ଵଂସ କରନି । ଦେବୀଙ୍କର ଭାଗବତରେ ଏଇ ତର୍ତ୍‌ ଶୁଣି ବିଷ୍ଣୁ ଯୋଗନିଦ୍ରାରେ 
ନିମଗ୍ନ ହେଲେ । ସମୁଦ୍ରରେ ଅନନ୍ତ ନାଗ କୋଳରେ ବିଷୁ ଶୋଇ ପଡ଼ିଥିଲେ। ପରେ 
ବିଷୁ ଜାଗି ଉଠିବା ପରେ ଦେବତା, ସପ୍ତର୍ଷି ପ୍ରଭୃତି ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ। ପୁଣି ସୃଷ୍ଟି କ୍ରିୟା 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା। ସତ୍ଯଯୁଗରେ ବିଷ୍ଣୁ କପିଳ ମୁନି ରୂପରେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାର କଲେ। 
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ବିଖୁ ଭପାସନା ୧୭୫ 


ତ୍ରେତାରେ ବିଷ ସମ୍ରାଟ ହେଲେ ଏବଂ ଦୂଷ୍ଟଠ ନିବାରଣ କଲେ। ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ 
ବ୍ୟାସ ହୋଇ ବେଦକୁ ନାନା ଭାବେ ବିଭକ୍ତ କଲେ। ବିଶ୍ବକୁ ବ୍ଯାପ୍ତ କରି ବିହାର 
କରୁଥିବାରୁ ସେ ବିଷ୍ଣୁ । ବିଷ୍ଣୁ ଭାବନା ସାରା ଭାରତରେ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରସିବଧ। 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ରୂପ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବେ ପରିକଳଛିତ ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ ଏକଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ 
ଯେ, ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ସାରା ଜଗତର ପାଳନକର୍ରା। ଭକ୍ତ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ତାଙ୍କୁ ହିଁ ମନରେ ରଖି ଲେଖିଛନ୍ତି ଭାଗବତରେ- “ସକଳ ଘଟେ 
ନାରାୟଣ । ବସନ୍ତି ଅନାଦି କାରଣ!” ସେ ସକଳ ଘଟରେ ବିରାଜମାନ। ତାଙ୍କୁ 
ସୃଷ୍ଟିଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ କରି ହେବନାହିଁ। ସୁତରାଂ ସେ ଭକ୍ତବସଳ ଏବଂ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ 
ଏତେ ପ୍ରିୟ | ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ବଦରିକା ଯିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିବା ସତ୍ତେ ଉଦ୍ଧବ 
କହିଛଚ୍ତିଃ “ସକଳ ତୀର୍ଥ ତୋ ଚରଣେ | ବଦ୍ରିକା ଯିବି କି କାରଣେ ' 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୭୬ 


ମହିମା ଧର୍ମ 


ଓଡ଼ିଶା ପୁଣ୍ୟଭୂମି। ନୀଳାଚଳର ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ବିଜେ ହେବାର 
ଅନେକ କାଳ ପରେ ଓ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଏଇ ପୁଣ୍ଯ ଭୂମିରେ ଅନେକ ଧର୍ମ ଓ 
ସମ୍ପମଦାୟର ଉତ୍୍ତବ ହୋଇଛି । ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ପରି ଦୂଇଟି ପ୍ରାଚୀନ 
ଧର୍ମ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଇ ଧର୍ମାବଲମ୍ବମାନଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ଅନେକ କମିଛି। ଅନେକ ପ୍ରାଚୀନ କୀର୍ଭି ଓ ସୃତିସ୍ତମ୍ଭ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ମଗଧ 
କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣ କଲାବେଳେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବୀର ମାତୃଭୂମିର ଗରିମା ଓ ମହିମା ରକ୍ଷା 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାଣବଳି ଦେଇଥଲେ। ଅନେକ ଆହତ ହୋଇଥଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଶେଷରେ ମଗଧ ସମ୍ପାଟ ଅଶୋକ ବିଜୟୀ ହେଲେ। ଏତେ ଲୋକନକ୍ଷୟ ଓ ନିଷୂରତା 
ତାଙ୍କୁ ଚଣ୍ଡାଶୋକରୁ ଧର୍ମାଶୋକରେ ପରିଣତ କରିଥିଲା ଏବଂ ସେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଦେଶ ବିଦେଶରେ ଏହାର ବାନା ଉଡ଼ାଇଥଲେ। ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଓ ପରେ 
ଜୈନଧର୍ମର ସନ୍ଧ୍ୟାସୀମାନେ ଏଇ ଅଞ୍ଚଳ ପରିଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିଥିବାର 
ଅନେକ କାହାଣୀ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ଏତିହାସିକ କୀର୍ରି ଏବେ ବି ବିଦ୍ଯମାନ। 
ଯଦୁର୍ବେଦର କୃଷ୍ଣ ଯଦୁର୍ବେଦ ଶାଖା ଓ ଅଥର୍ବ ବେଦର ପିସ୍ତଳାଦ ଶାଖା ଏଇ ଓଡ଼ିଶା 
ଭୂଇଁରେ ରଚିତ ହୋଇଥବା ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରେ 
ତ୍ରେତାଯୁଗର ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀରାମ ଓ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗର ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଦ ପୂଜା ମଧ୍ଯ 
ଏଠାରେ ରହିଛି। କିନୁ ଏତିକି ନୂହେଁ ଓଡ଼ିଶା ଭୂଇଁରୁ ଉତ୍ତବ ମହିମାଧର୍ମ ବ୍ୟତୀତ ଏଇ 
ପୁଣ୍ୟଭୂମିରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ତ୍ରିଧାରା ¬ ରାମ, କୃଷ୍ଣ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନା, ନାଥ 
ଧର୍ମ, ମହିମା ଧର୍ମ, ବରାହ ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦିର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି ଜନଜୀବନ ଉପରେ | 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ ଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ମୁସଲମାନ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ବାହାରୁ ଆସିଥୁଲା 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାହୀରେ । ଏହା ସତ୍ତ୍ବେ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ପଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ୟ ଘଟିଛି ସିନା 
କଠୋର ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇନାହିଁ। ସନାତନ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଧାରା ଏ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରସୂଟିତ ହେବାର ଚାରି ହଜାର ବର୍ଷରୁ ଉର୍ନ୍ବ ହେଲାଣି। ଏ ସବୁର ପ୍ରଭାବ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉସ୍ଥ। ଓଡ଼ିଶା ଖଣ୍ଡରେ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ବାସ କରୁଥୁବା ବିଭିନ୍ନ 
ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପଦାୟ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ଓ ମୈତ୍ରୀ ଏବେବି ଅଛି। 
ପତିତପାବନୀ ଗଙ୍ଗା ପରି ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ମାନବବାଦୀ ଉଦାରବାଦୀ 
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ମହିମା ଧର୍ମ ୧୭୭ 


ଚିନ୍ତାଧାରା, ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ଚଳଣି ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ କରିଛି ସହିଷ୍ଟୁ ପରସ୍ପର 
ମଧ୍ଯରେ ଶାନ୍ତି, ମୈତ୍ରୀ ଓ ସହଯୋଗ ସଂସ୍ଥାପନ ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନକୁ 
ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ ବିଳମ୍ବ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକମାନେ ସୁଦୂର ଜାଭା, ସୁମାତ୍ରା, ବାଲି, ଶ୍ଯାମ, 
ଥାଇଲାଣ୍ଡ, ବର୍ମା, ସିଂହଳ ଦେଶ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମରେ ମିଶର ଓ ସୁମେରୀୟ ଦେଶ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇଥବାର ପ୍ରଚୂର ପ୍ରମାଣ ଆଶୁତୋଷ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ' ମହାଦେବତା ଓ 
ପୂର୍ବାଞ୍ଚଳ ନୌଯାତ୍ରାଂ ଇଂରାଜୀ ପୁସ୍ତକରେ ରହିଛି। ଏଥୁପାଇଁ ପୁଣ୍ୟାତ୍ସା ଉତ୍କଳମଣି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ‘ବନ୍ଦୀର ଆତ୍ସକଥା'ରେ ଲେଖିଥୁଲେ - 

' ଜଗତ ସରସେ ଭାରତ କମଳ 
ତା” ମଧ୍ଧେ କେଶର ପୁଣ୍ୟ ନୀଳାଚଳ । ' 

“ପୂର୍ବରୁ ମହିମା ଧର୍ମର ଉତ୍ତବ ଓ ବିକାଶ ସମ୍ପର୍କରେ ସାମାନ୍ଯ ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏହା ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରୁ ଉତ୍ତବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବୌଦ୍ଧ ବଜ୍ରଯାନି ଶାଖାର 
ପ୍ରଭାବ ଏହା ଉପରେ ପଡ଼ିଛି। କିନୁ ସେଥୁରେ ଆଉ କିଛି ମିଶାଇ ମହିମା ଗୋସାଇଁ 
ସତ୍ଯ, ନ୍ୟାୟ, ଧର୍ମ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ ମନେକରି ଏକ ଜାତିହୀନ, ବର୍ଣ୍ହୀନ, 
ଉଚ୍ଚନୀଳ୍ଚ ଭେଦାଭେଦ ରହିତ ସମାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ। 
ଏଥରେ ଶୁନ୍ୟବାଦର ପ୍ରଭାବ ରହିଥୁବାରୁ ପିତୁଳା ପୂଜା ନିଷିଦ୍ଧ ଏହି ଧର୍ମର ପ୍ରସାର 
ଦ୍ଵାରା ପିତୁଳା ପୂଜା ଓ ଜାତି ଗୋତ୍ର ବିରୋଧୀ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ ଧର୍ମର ପ୍ରସାରକୁ ପ୍ରତିହତ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା। ସମାଜକୁ ଜାତି ଗୋତ୍ର ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ ନ କରି 
ସ୍ଲେହୀ ସମାଜ ଗଠନ ଥୁଲା ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ | କପିଳାସଠାରେ ମହିମା ଗୋସାଇଁ ଦୀର୍ଘ 
ସମୟ ରହିଥିବା ବେଳେ ସେଠାରୁ ମହିମା ଧର୍ମର ବିକାଶ ଘଟିଥୁଲା। ମହିମା ଧର୍ମ 
ଅଲେଖ ଚିନ୍ତାଧାରା ଦ୍ଵାରା ପରିପୁଷ୍ଟ । ୧୮ ୨ ୬ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହଦରେ ମହିମାଧର୍ମର ସଂସ୍ଥାପକ 
' ସତ୍ୟପ୍ରକାଶ ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିଥୁବା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ସେ ୧୮୭୬ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହରେ 
ଯୋରନ୍ଦା ଆଶ୍ରମରେ ଅନ୍ତିମ ସମାଧବ ଲାଭ କରିଥୁଲେ। ଇଂରେଜ ପାଦ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ସମୟରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶା ଆସିଥୁଲେ। କିନ୍ଧୁ ମହିମା 
ଗୋସେଇଁ ଓ ମହିମାଧର୍ମର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ଏଥରେ ବିଶେଷ ସଫଳତା 
ପାଇ ନ ଥୁଲେ | ମହିମା ଧର୍ମ ' ଅଲେଖ” ତର୍ତ ଉପରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଥୁଲା। ମହିମା ବା 
ଅଲେଖ ଗୋସାଇଁଙ୍କ ମତରେ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳ କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ଶୂନ୍ଯ ବା ଅଲେଖ। 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି । ସେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷ ଭାବରେ ଅଭିହିତ । ମହିମା 
ବା ଅଲେଖ ଧର୍ମ ତାଙ୍କରି ଉପରେ ଆଧାରିତ ! ଅଲେଖ ବା ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମ ଉପାସନା 
ଥିଲା ମୌଳିକ ଉପାଦାନ । 
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୧୭୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ମହିମା ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ଭଶ୍ଵର ଏକ। ତାଙ୍କର ବହୁବିଧ ରୂପ ଓ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ | ଏଇ ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ ମହିମା ଗୋସାଇଁ ବହୁ 
ବିଶ୍ଵାସବାଦ ଓ ବହୁ ଧର୍ମର ପ୍ରଚଳନ ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ ! ହିନ୍ଦୁ ଉପନିଷଦ ମଧ୍ଯ ଏଇ 
ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ତତ୍ତ୍ବ କହିଥାଏ। ‘ ତତ୍ତ୍ମସି”, ବ୍ରହୁସତ୍ଯ ଦ୍ବିତୀୟ ନାସ୍ତି।” ଏକମ୍‌ 
ସଦବିପ୍ରା ବହୁଧା ବଦନ୍ତି।” ସେ ନିର୍ଗୁଣ ଓ ନିରାକାର, ପରମବ୍ରହ୍ମ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ | 
କବି ଭୀମ ଭୋଇଙ୍କ ଭାଷାରେ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଅନାଦି ନିରଞ୍ଜନ । ଭର୍ତି ଓ ଆତ୍ୁସମର୍ପଣ 
ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ସଚ୍ଚା ମହିମାଧର୍ମୀ ହୋଇପାରେ। ମହିମା ଧର୍ମ ନୀତିଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି- 
( ୧) ଅହିଂସା, ( ୨) ବହୁ ନିରାକାର ଓ ସର୍ବତୁ ବିଦ୍ୟମାନ, (୩) ଜାତିଧର୍ମ ଭେଦ 
ନାହିଁ, ( ୪) ଅଲେଖ ପରମବ୍ରହ୍ମ ଏକ ଓ ଆକାରହୀନ ( ୫) ସେ ବିଶ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର 
ସ୍ରଷ୍ଟା, (୬) ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ତର୍ପଣ କୁସଂସ୍କାର, ( ୭ ) ମହିମା ସ୍ବାମୀ ଅବତାର 
ନୂହନି, (୮) ଅଲେଖକଙ୍କ ନାମ କୀର୍ନ ଓ (୯) ସବୁ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଓ 
ସହନଶୀଳତା ( ୧୦) ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୁ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ପରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
କରିବା ( ୧୧) ବାସସ୍ଥଳୀଠାରୁ ଦୂରତା ରଖୁବା, ( ୧୨) ସାଧୁ ଓ ସନ୍ସ୍ୟାସୀମାନଙ୍କ 
ଅଲଗା ବାସଭବନ, ( ୧୩) ଦଳିତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଙ୍ଗଳକାମନା ଏବଂ ଧନୀ ଗୃହର 
ଅନ୍ଧ ଜଳ ଗ୍ରହଣ ମନା, ( ୧୪) ମାନବ ସେବା ପ୍ରତି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ । 
ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ମହିମା ଧର୍ମ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧାଚାର୍ଯ୍ୟ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ମହାଯାନୀ 

ତତ୍ତ୍ବ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି। ଓଡ଼ିଶାରେ ବିପୁଳ ବୌଦ୍ଧକୀର୍ି ଏବେ ବି ଲଳିତ ଗିରି, ଧଉଳି 
ଓ ଅନ୍ୟତ୍ର ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଛି। କିନଧୁ ମହିମାଧର୍ମ ବାଟଦେଇ ବୌଦ୍ଧ ଭାବନା ଓ ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରଭାବ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି। ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ରଚନାରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଶୂନ୍ଯ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । କାଳ କାଳ ଧରି ଉଭୟ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ 
ମତାବଲମ୍ବନମାନେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସେମାନଙ୍କ ଦେବତା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରି ଆସିଛନ୍ତି। ମହିମାଧର୍ମୀ ପିତୁଳା ପୂଜାର ବିରୋଧୀ । କିନ୍ତୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପରଂବ୍ରହ୍ମ 
ଭାବେ ଆରାଧନା କରନ୍ତି। ମହିମା ଧର୍ମର ବିଖ୍ୟାତ ତାର୍ଵିକ କବି ଭୀମ ଭୋଇ ଓ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କବିମାନଙ୍କ ରଚନାରେ ଶୁନ୍ଯବାଦର ପ୍ରଚାର କରାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାହାରି ମାଧ୍ୟମରେ ପିଣ୍ଡବ୍ରହ୍ମାଞ୍ଡ ତନ୍ତ୍ର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ରହିଛି। ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭୀମ 
ଭୋଇ “ସ୍ତୁତି ଚିନ୍ତାମଣି' କାବ୍ୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି - 

' ନଥିଲା ଏ ପୂଥୀ ପ୍ରଳୟ ଉପ୍ପରି ନଥିଲା ଜଳ ପବନ 

ନାହିଁ ରୂପରେଖ ଅଜୟ ଅଜପ ନାମ କରି ମହାଶୂନ୍ୟ, 

ଏକାନ୍ତ ପାଦରୁ ଜନ୍ମିଲା ଶୂନ୍ଯରୁ ଦ୍ଵିତୀୟ ଅକ୍ଷୟ ଭେଦ 

ସକାମେ ଜକତା ନିଷ୍ଠାମେ ବକତା ନାମ ପରବବ୍ରହ୍ମ 
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ମହିମା ଧର୍ମ ୧୭୯ 


ସ୍ବାହା ଶବ୍ଦରୁ ସହସ୍ରେ ପାଖୁଡ଼ା ଶାକାରେ ହେଲା ଉଦ୍ଯାନ 
ଅବନା ସଞ୍ଚରି ନାମ ବୋଲାଇଲା ଆଦିବ୍ରହ୍ମ ଭଗବାନ 
ନ ଓଲଟେ ଜିହ୍ବା ବନ୍ଦନା ବର୍ଣ୍ଣିବା ଅରୂପ ଅଭେଦସମ 
ଅଗୋଚର ଅର୍ଥେ ବୋଲାଇଲା ତେଣୁ ଅନନ୍ତ ମହିମା ନାମ। 

“ପିଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମା”? ତର୍ତ୍‌ ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଏକ ଅଂଗ। ଚର୍ଯ୍ୟା ଚଉପଦ ଓ 
ଦୋହାରେ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସିଦ୍ଧ ସାଧକମାନେ ତର୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। କାହୁପାଦ ଓ 
ଶବରୀପାଙ୍କ ରଚନାରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। ଏହି ପିଣ୍ଡ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମା୍ତ। ଏହାରି 
ଭିତରେ ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା ଏ ଦୂଇର ସଙ୍ଗମସ୍ଥଳ ଅଛି। ପୁଣି ପ୍ରୟାଗ, ବାରାଣାସୀ ପ୍ରଭୃତି 
ପୀଠ ଏବଂ ଉପପୀଠ ଏଇ ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ଥିବାରୁ ଏପରି ପବିତ୍ରସ୍ଥଳ ଅନନ୍ଯ। 
ଭୀମଭୋଇ ଏଇ ପିଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ତତ୍ର ସୂଚନା ଦେଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ ନିଜ ଘଟ 
ମଧ୍ଯରେ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ବିଦ୍ୟମାନ। ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ନ ପାରି ପ୍ରାଣୀ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଖୋଜୁଥାଏ ! 
ଘଟରେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ ବିରାଜମାନ କରନ୍ତି। କିନ୍ଧୁ ଏହା ନ ଜାଣି ତାଙ୍କ ବାହାରେ 
ପ୍ରତିମା ଭିତରେ ଖୋଜିବା ବୃଥା ପ୍ରୟାସ । ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି- 

“ଚିତ୍ରପଟକୁ ନେତ୍ରେ ଦେଖି। ମନ ଆନନ୍ଦ ହୋଇ ସୁଖୀ ॥ 
ଏ ଘଟେ ଜଗନ୍ନାଥ ଅଛି। ପ୍ରତିମା ମିଛରେ ପୁଜୁଛି ॥ 
ପୁଣି ପ୍ରତିମା ଶୁଷ୍ଠକାଠ । ଏ ପୁଣି ଦେବେ କି ବୈକୁଣ୍ଠ । 
ମିଥ୍ୟାରେ ଭୁଲି ମରେ ପ୍ରାଣୀ । ଘଟ ପ୍ରତିମାକୁ ନ ଚିହ୍ନି ॥' 

ଏଠାରେ ମହିମା ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ପିଣ୍ଡବ୍ରହ୍ମା୍ଡ ତତ୍ଵ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଚାର କଲାବେଳେ ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ ବ୍ରିଟିଶ ଓଡ଼ିଶା ଦଖଲ 
କଲାପରେ ଉନବିଂଶ ଓ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଆଦ୍ଯଭାଗରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ କାଠ ଓ 
ନିର୍ଜୀବ କହି ପ୍ରଚାର କରୁଥିଲେ। ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଶକ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରଭୁ ଯୀଶୁ ହିଁ 
ପ୍ରକୃତରେ ତ୍ରାଣକର୍ରା ବୋଲି ପ୍ରଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ। ଗରିବ ଓ ଅଜ୍ଞ ଲୋକଙ୍କୁ ଯୀଶୁଙ୍କ 
ମହିମା କହି ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନିଷ୍କର୍ମା କହି ଧର୍ମାନ୍ତର କରାଉଥୁଲେ । ପାଦ୍ରୀମାନଙ୍କ ହିନ୍ଦୁ 
ବିଦ୍ବେଶୀ ପ୍ରଚାର ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ମିଥ୍ଯା ପ୍ରମାଣ କରିବା ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ବିରୋଧରେ 
ମହିମା ଗୋସାଇଁ ଓ ଭୀମଭୋଇ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ପିଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ତତ୍ତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର ପ୍ରସାରକୁ 
ପ୍ରତିହତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥୁଲା। ଏହା ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥ ଯେ ନିଜ 
ଭିତରେ ବିରାଜମାନ, ଏକଥା ବୁଝାଇ ସନାତନ ଧର୍ମଧାରାକୁ ଟାଣ କରାଯାଇଥିଲା, 
ଓଡ଼ିଶାର ବୈଷ୍ଠବ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ରୂପେ ପରିକଳ୍ନା କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ 
ମହିମା ଉପାସକଗଣ ମହିମା ଗୋସାଇଁଙ୍କ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଅବତାର ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। 
ବୁଦ୍ଧଦେବ ଯେପରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିନାହାନ୍ିୟ ମହିମା ଗୋସାଇଁ 
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ero ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଯଚାର ଭସ୍ତ 


ମଧ୍ଯ ସେପରି କିଛି ରଚନା ଉତ୍ତରପୁରୁଷ ପାଇଁ ରଖି ଯାଇନାହାନ୍ି | କିନୁ ତାଙ୍କୁ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ 
ଅବତାର ଭାବେ ମହିମା ଉପାସକମାନେ ଯେ ସ୍ମରଣ କରୁଥିଲେ ଏହାର ଅନେକ 
ଉଦାହରଣ ରହିଛି। 
'ଭବେ ହୋଇଅଛ ଧର୍ମରକ୍ଷା ଅର୍ଥେ ସ୍ବଵୟଂବୂଦ୍ଧ ବଇଷ୍ଠବ” ।୩୦୮ 
“ସେଇ ବ୍ରହ୍ମ ଏବେ ନରଦେହ ବହି ନରରୂପେ ଅବତାର ' ।୩୧। 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 
ଭୀମଭୋଇ କେବଳ ମହିମାଧର୍ମର ଉପାସକ । ଭୀମଭୋଇ ମହିମା ତର୍ତ 
ପ୍ରଚାରକ ନ ଥଲେ, ସେ ଥଲେ ମାନବବାଦୀ! ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଭାଗବତରେ 
କହିଛନ୍ତି, ‘ସକଳ ଘଟେ ନାରାୟଣ । ବସନ୍ତି ଅନାଦି କାରଣ।” ସେହି ତର୍ତଵକୂ ପିଣ୍ଡ 
ବହ୍ପାଣ୍ଡ ତତ୍ଵର ଆଉ ଏକ ନିଦର୍ଶନ କହିଲାବେଳେ ମଣିଷ ଶରୀରକୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ମନ୍ଦିର 
କୂହାଯାଇଥାଏ। ସକଳ ଘଟରେ ନାରାୟଣ ଥିବାରୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସେବା କରିବା 
ସବୂଠାରୁ ବଡ଼ ପବିତ୍ର କର୍ମ । ଭୀମଭୋଇ ଲେଖିଛନ୍ତି- 
‘ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆରତ ଦୁଃଖ ଅପ୍ରମିତ ଦେଖୁ ଦେଖୁ କେବା ସହୁ 
ଏ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କେ ପଡ଼ିଥାଉ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ।' 
କେବଳ ଭାଗବତକୁ ଜୀବନର ପରମ ବିଭବ ମନେ କରୁଥିବା ସାଧକ ହିଁ 
ଏଇ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିପାରେ ! ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟର ଏଇ ଅମୂଲ୍ୟ ଉଚ୍ଚାରଣ ଭୀମଭୋଇଙ୍କୁ 
ଚିରକାଳ ଅମର କରିରଖିବ ଏବଂ ଏଇ ତରତ୍ତ୍‌ ଭିତରେ ମଣିଷ ଜୀବ ସେବା କରି 
ଧନ୍ଯ ହେବ । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ଏବଂ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ନରନାରାୟଣ 
ସେବାକୁ ଅତି ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦେଇଥିଲେ । 
ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଜୀବନ ରହସ୍ଯମୟ। ତାଙ୍କ ବଂଶ ଓ ଜୀବନ ବୃତ୍ତାନ୍ତ 
ସମ୍ପର୍କରେ ସଠିକ୍‌ ପ୍ରାମାଣିକ ସୂଚନା ଏ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ମିଳିନାହିଁ। କିନ୍ୁ ଅନ୍ଧକବି 
ଭୀମଭୋଇ ଭାବେ ପରିଚିତ ଏଇ ମହାନ୍‌ ସତ୍ଯ ସାଧକଙ୍କ ରଚିତ ' କଳିଭାଗବତ' 
ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇନାହିଁ । ବହୁ ଚେଷ୍ଟା ସନ୍ତେ ଏହାର ପାଣ୍ଡୁଲିପି ମିଳିନାହିଁ 
କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ତେ ଏଇ ଅସାମାନ୍ୟ ଅସାଧାରଣ ମନୀଷୀ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ନ ମାଧ୍ୟମରେ ଯେଉଁ 
ସବୁ ସତ୍ଯ, ଶୃଙ୍ଖଳା, ସଂଯମ ଓ ନୀତିମାନ କହି ଯାଇଛନ୍ତି ତାହା ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବୁଦ୍ଧ କରିଛି । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି 
ଯେପରି ଅନୁଭବ କରିଥିଲେ ଯେ ସତ୍ଯ ହିଁ ଭଗବାନ୍‌ ଅନେକ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ 
ଭୀମଭୋଇ ତାହା ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥଲେ ¬ 
' ସତ୍ୟ ଧର୍ମଧର ସତ୍ୟ କର୍ମକର ସତ୍ୟେକର ଗୁରୁ ସେବା 
ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇବ ଅଲେଖ ଦେବତା ନିଶ୍ଚୟ ମୁକତି ଦେବା। 
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ମହିମା ଧର୍ମ ୧୮୧ 


ସତ୍ୟରେ ସ୍ଥାପନ ସତ୍ୟରେ ମାର୍ଜନ ସତ୍ୟରେ କର ଭୋଜନ 
ସାର୍ବିକ କର୍ମରେ ସେ ଅଲେଖ ଦିଅଁ ନିଶ୍ଚୟ ହେବ ପ୍ରସନ୍ଧ।' 
ସତ୍ୟ, ଧର୍ମର ମହାତ୍ୟୁ ସମ୍ନ୍ଧରେ ରଗ୍‌ବେଦ କହନ୍ି- ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳରେ 
ରତ (ବିଶ୍ଵନିୟମ ବା ଧର୍ମ) ଓ ସତ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି | 
“ରତଂ ଚ ସତ୍ୟଂ, ଚାଭୀଦ୍ଦାତ୍‌ ତଷସୋଦ୍ଧଧ୍ୟାନାୟଦ” ( ୧୦.୧ ୯୦.୧)! 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ୟରୁ ପୃଥିବୀ ବିକାଶ ପାଇଲା । ମହାଭାରତରେ ଅଛି- 
'ସତ୍ୟୋନାର୍କଃ ପ୍ରତିପତି 
ସତ୍ୟେନାଃପ୍ୟାୟତେ ଶଶୀ 
ସତ୍ୟେନାମ୍ୃତ ମୁଦଭୂତଂ 
ସତ୍ୟେ ଲୋକାଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତଃ | 
ଅର୍ଥାତ୍‌“ ସତ୍ୟ ହେତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ କିରଣ ଦିଏ । ସତ୍ୟ ହେତୁ ଚନ୍ଦ୍ର ଆନନ୍ଦ ଦିଏ । 
ସତ୍ୟରୁ ଅମୃତ ବାହାରେ, ସତ୍ୟରେ ଜଗତର ପ୍ରତିଷ୍ଠା। ଏହି ସତ୍ୟ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମୟ ଏଇ 
ସତ୍ୟ ହିଁ ସର୍ବାଧାର। ସେଥୁପାଇଁ ଉପନିଷଦରେ କୂହାଯାଇଛି- ‘ ସତ୍ୟଂବଦ', 
ଧର୍ମଂଚର” (ସତ୍ୟ କୁହ ଓ ଧର୍ମାଚରଣ କର। ସତ୍ଯସଦ୍ଧ ରଷିମାନେ ସତ୍ଯ 
କହୁଥିଲେ ଏବଂ ଧର୍ମରେ ବଞ୍ଥିଲେ) | 
ଉନ୍ନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ସତ୍ଯ, ଧର୍ମକୁ ଆଧାର 
କରି ଏଇ ମାଟିରେ ବଞ୍ଚଥବା ଏଇ ମହାନ୍‌ ସନ୍ଧ୍‌ ୧୮୯ ୫ ମସିହାରେ ପ୍ରାଣତ୍ଯାଗ 
କରିଥବା ଗବେଷକମାନଙ୍କର ମତ | ସେ ଯାହା ହେଉ ସୃତିଚିଚ୍ତାମଣି, ଶୁତିନିଷେଧ 
ଗୀତା, ବ୍ରହ୍ନନିରୂପଣଗୀତା, ଆଦି ଅନ୍ତଗୀତା, ଅଷ୍ଟକ ବିହାରୀଗୀତା, ନିର୍ବେଦ ସାଧନ, 
ଭଜନମାଳା, ବ୍ରହ୍ମଚାଳକ, ପଦ୍ଧକଳା, ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ, ପ୍ରଭାତ ଅବକାଶ, ଚଉତିଶା 
ମଧୁଚକ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ଗ୍ରନ୍ଧର ପ୍ରଣେତା ଭୀମଭୋଇ ଉନବିଂଶ ଶତାହୀର ଅମର ସନ୍ତାନ | 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସହିତ, ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମଧାରାକୁ ସେ କେବଳ ପ୍ରଭାବିତ ଓ 
ନୂତନ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେଇନାହାନ୍ତି, ତାଙ୍କର ନିଃଶ୍ବାସ ପ୍ରଶ୍ଵାସରେ ମଧ୍ଯ ମହିମାମୟ 
ଜୀବନର ପ୍ରଭାମଣ୍ଡଳ ଛାଡ଼ି ଯାଇଛନି | 
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୧୮୨ 


ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସାର 


ଗୋଟିଏ ଜାତି ଥଲେ ଏହାର ଜାତୀୟତା ମଧ୍ଯ ରହିବ; ଯଦି ନରହେ 
ତେବେ ଜାଣିବ ଯେ ଜାତି ସେଇ ସ୍ତରକୁ ଆସି ନାହିଁ। ଜାତିର ସ୍ତନ୍ଦନରେ ଥାଏ 
ବଞ୍ଚିବାର କଳା, ଯୁଝିବାର ଶକ୍ତି, ସଂକଟ ଅତିକ୍ରମ କରିବାରେ ସଂକଳ୍ପ ଏବଂ ପ୍ରବଳ 
ଉଦ୍ୟମଶୀଳତା। ଜାତୀୟତାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରି କୂହାଯାଉଛି ଯେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବାସ କରୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକତ୍ର ଓ ସଂଗଠିତ ହେବାର 
ଭାବନା ଏବଂ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷା ମାଧ୍ଯମରେ ସମାନ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର 
ଆସ୍ପହାରୁ ଜାତୀୟତା ଜନ୍ମ ନିଏ। ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ତିନି ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକା ବା 
ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା ମାଳଦ୍ବୀପର ଜାତୀୟତା ପରି ନୁହେଁ, ଏଇ 
ଜାତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୁଏ ତିନିହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ । ଏଠାରେ ଏକଥା ମଧ୍ଯ କହି ରଖୁବା 
ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ ଯେ ଭାରତ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ପରାଧୀନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଇ ବିରାଟ 
ଦେଶରେ ବାସ କରୁଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ଧର୍ମର ଲୋକମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ଚଳଣିରେ, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ଏବଂ ସାରାଦେଶର ଲୋକ ଚରିତ୍ରରେ ଏକତ୍ର 
ବଂଚିବାର କଳା ପରିସତୁଟ ହୋଇଥଲା। ଭାରତୀୟମାନେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭୂଖଣ୍ଡର 
ଅଧୂକାରୀ ଥୂଲେ। ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା, ସାହିତ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ବଂଚିବାର 
କଳା ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥୁଲା। କାଶ୍ମୀର ବା କନ୍ଯାକୂମାରୀର ଜଣେ ଲୋକ ନଦୀ ବା 
ଜଳାଶୟରେ ସ୍କାନ କଲାବେଳେ ସେ ସାରା ଦେଶର ଭୌଗୋଳିକ ସତ୍ତାକୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବା ସହିତ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ତର୍ପଣ କରିଆସୁଛି । କେବଳ ଦେଶର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ନେଇ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠିତ ହୋଇନଥୁଲା। ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ଓ 
ସାହିତ୍ୟ ଦୀର୍ଘକାଳ ସେମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ବାନ୍ଧି ରଖୁଥୁଲା ଏବଂ ସେଥୁରୁ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥଲା ସଂଗଠିତ ଓ ସମବାୟିକ ଜୀବନଯାପନ କରିବାର ମାନସିକତା। ଏଇ 
ମାନସିକତା ଜାତୀୟତାକୁ ସୁଦୃଢ଼ ଓ ସ୍ତନ୍ଦିତ କରି ରଖୁଥିଲା ତିନିହଜାର ବର୍ଷଧରି । 
ତେଣୁ ଆଲେକଜାଣ୍ଡର ଆଫଗାନ୍‌୍‌ ମୋଗଲ ବା ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣକୁ 
ପ୍ରତିହତ କରିବାର ଜାତୀୟ ଶକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ନଥଲା ସତ; ତଥାପି ଜାତୀୟ 
ଭାବନାକୁ ସଂଜୀବିତ ଓ ସୁଦୃଢ଼ କରି ବଞ୍ଚିବାର କଳା ସେମାନେ ଶିଖୁଥଲେ। ସେହି 
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ଜାତଚୀୟଚାର ପ୍ରସାର ୧୮୩ 


କାରଣରୁ ଭାରତୀୟତା ମଧ୍ଧେ ମଧ୍ଧେ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଥଲା ସିନା; ଏହାର ଅପମୁତ୍ୟୁ 
ହୋଇନାହିଁ। ଜାତୀୟ ଜାତୀୟତାର ଅଂଶ ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା, ଧର୍ମ, 
ସଂସ୍କାର ଓ ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ। ଦୀର୍ଘକାଳ ଆଚାର ବିଚାର ଓ ଚଳଣିରେ 
ସମାନତା ଥାଇ ମଧ୍ଯ କେନ୍ଦ୍ରରେ କୌଣସି ଶାସନ ଶକ୍ତି ନଥଲା ବୋଲି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଭାବନା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନା ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଧରି ଗଢ଼ି ଉଠିଥୂଲା। ଗୁପ୍ତ ଯୁଗ 
ପୂର୍ବରୁ ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡ କୌଣସି ସମ୍ରାଟଙ୍କ ନିୟନ୍ତରଣରେ ନଥୁଲା। ଅଶୋକଙ୍କ 
ଶାସନାଧ୍ବନରେ ମଧ୍ଯ ପୂରା ଭାରତବର୍ଷ ନଥବଲା। କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି କେନ୍ଦ୍ରରେ 
ନଥଲା ବୋଲି ବିଦେଶୀ ଆକ୍ରମଣକାରୀଙ୍କ ଆକ୍ରମଣକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ 
ସଂଗଠିତ ଓ ସମବେତ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇନଥୁଲା। ଫଳରେ ସେମାନେ ହିନ୍ଦୁକୁଶ 
ପର୍ବତମାଳା ବା ସିନ୍ଧୁନଦୀ ଅତିକ୍ରମ କରି ଭାରତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥଲେ ଲୁଣ୍ଠନ 
କରିବା ପାଇଁ। କେବଳ ମୋଗଲମାନେ ଜଳପଥରେ ଆସିଥିଲେ ଭାସ୍ତୋଡ଼ାଗାମାଙ୍କ 
ପରି ବ୍ଯବସାୟ କରିବା ପାଇଁ କିନ୍ତୁ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ନଥବା ଦେଖୁ ସେମାନେ 
ସମ୍ରାଟ, ରାଜା, ମହାରାଜାମାନଙ୍କୁ ବ୍ଯବସାୟ କରିବାର ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ 
ରହିଗଲେ ବ୍ୟବସାୟୀ ଭାବେ । ଚତୁରତାର ସହିତ ସେଇ ବ୍ଯବସାୟୀମାନେ ଇଷ୍ଟ 
ଇଣ୍ତିଆ କମ୍ପାନୀ ଗଠନ କରି ଧୀରେଧୀରେ କିପରି ସମଗ୍ର ଭାରତର ଶାସକ ହେଲେ 
ତାହା ଇତିହାସର ବିଷୟ। 

ଏସବୁ ସର୍ତ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ଯର ପ୍ରବଳ ଶକ୍ତି କୋଟି 
କୋଟି ଲୋକଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରି ରଖୁପାରିଥଲା। ଦୀର୍ଘକାଳ ମୁସଲମାନ ଓ ଖ୍ରୀଦ୍ଚିୟାନ 
ଶାସକମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ନିପୀଡ଼ନ ସତ୍ତ୍ଵେ ଭାରତର ଦଶଭାଗ ହିନ୍ଦୁ କେବଳ ଧର୍ମ 
ପରିବର୍ରନ କରିଥିଲେ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିନଥୁଲେ। ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ 
ପ୍ରଲୋଭନ, ନିପୀଡ଼ନ ଏବଂ ଅତ୍ୟାଚାର ସନ୍ତବ ହିନ୍ଦୁ ଭାରତ ବଂଚି ରହିଲା ହିନ୍ଦୁତ୍ଵକୁ 
ନେଇ। ହିନ୍ଦୁତ୍ବ ଭିତରେ ରହିଛି ଦୀର୍ଘକାଳର ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ ଏବଂ ଅଭୀପ୍‌ସା, 
ଉଦାରବାଦୀ ମାନବିକତା, ସହନଶୀଳତା, ଉର୍ବ ମୁଖୀ ଚେତନା ଆଉ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ପାଇଁ ଅନୁରାଗ ଏବଂ ପରପ୍ରତି ଆକ୍ରୋଶ ନ ରଖୁ ତାକୁ ଆପଣାର କରିବା ପାଇଁ 
ବ୍ୟାକୂଳତା। ଏସବୁ ପୁଣି ଆସିଛି ସନାତନ ଧର୍ମରୁ।| 

ଏଇ ପ୍ରଶାନ୍ତ, ନିତ୍ୟ ପ୍ରବାହିତ ପବିତ୍ର ଜୀବନଦର୍ଶନ ଓ ଜୀବନଧାରାର ଅଂଶ 
ହେଉଛି ଉତ୍କଳୀୟ ଜାତୀୟତା । ସାମାଜିକ ପ୍ରବାହରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଛନ୍ତି ଆର୍ଯ୍ୟ, 
ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ନିଷାଦମାନେ। କେହି ଫେରି ଯାଇନାହାନ୍ତି। ସାଲବେଗଙ୍କ ପରି 
ଭିନ୍ନଧର୍ମୀମାନେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କଠାରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ସମନ୍‌ୟର ଚଚତୁର୍ଷାମୂର୍ରି। 
ଚାରିଧାମରୁ ଅନ୍ୟତମ ଧାମ ହେଉଛି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର | ବିଷ୍ଣୁ ବିରାଜମାନ ଅବାରୁ 
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୧୮୪ ଓଡ଼ିଆ କାତୀୟଯତାର ଭସ୍ସ 


ପୁରୀ ହେଉଚି ବୈଷ୍ଣବ ପୀଠ। ଏହାକୁ ଆସିଛନ୍ତି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ନାନକ, ରାମାନୁକ, 
ବଲ୍ଭାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଶଙ୍କରଦେବ, ତୁଳସୀ ଦାସ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଆଚାର 
ବିଚାରର ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ ଓ ସାଧୁସନ୍ଛମାନେ। ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛନ୍ତି ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ, 
ଦୈତବାଦୀ, ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ୍‌ ବିଶିଷ୍ଟଦ୍ବୈତବାଦୀ ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦର 
ପ୍ରବଚକମାନେ । ଅନ୍ଯ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୂଜକମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ସାଧାରଣ ଲୋକ 
ଠାକୁରଙ୍କ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ବା ଠାକୁରଙ୍କ ସହିତ ସାନ୍ଧିଧ୍ୟ ବିନିମୟ ମନା। କିନ୍ତୁ 
ପୁରୁଷୋରମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଦଉଡ଼ିରେ ବାନ୍ଧି ଭକ୍ତମାନେ ଟାଣି ଆଣନ୍ତି ପହଡ୍ତି 
ସମୟରେ ରଥାରୂଢ଼ କରିବା ପାଇଁ ସ୍କାନ ପୂର୍ଣ୍ତମା ଦିନ ଏତେ ବେଶୀ ସ୍ଵାନ କରାନ୍ତି 
ଯେ ମହାପ୍ରଭୁମାନଙ୍କୁ ଥଣ୍ଡା ଜ୍ଵର ହୁଏ ଏବଂ ତାହାର ଉପଶମ ପାଇ ପାଞ୍ଚନ 
ଖାଇବାକୁ ଦିଆଯାଏ। ଠାକୁରମାନେ ଏଠାରେ ଲୋକଚାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୂହନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ଏହାର ଅଂଶ। ଭକ୍ତମାନେ ଥକିଗଲେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ସ୍ପର୍ଶ ପାଇବା ଆଶାରେ ଠାକୁରଙ୍କ 
ପାଦତଳେ ଆଉଜି ପଡନ୍ତି, ମନ ପୁଲକିତ ହେଲେ ଠାକୁରମାନଙ୍କୁ କୁଣ୍ଢାଇ ପକାନ୍ତି | 
ଜଗତର ସବୁ ଭାର ବହନ କରନ୍ତି, ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ଚାଳକ ଶକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି 
ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ତାଙ୍କୁ ଏବଂ ବଡ଼ଭାଇ ବଳଭଦ୍ର ଏବଂ ସାନଭଉଣୀ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ 
ରଥରେ ବସାଇ ଦଉଡ଼ି ଲଗାଇ ଭକ୍ତମାନେ ଟାଣି ନିଅନି ମାଉସୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । 
ଏଠାରେ ଠାକୂରଙ୍କ ଭୋଗରାଗ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅତି ବିପୁଳ ଏବଂ ବିଚିତ୍ର। ଏସବୁ 
ଚଳଣିକୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁଛି ସମନ୍ୟର ସୂତାଖମଅ। ଏଠାରେ ଠାକୁର ଭକ୍ତଙ୍କର ଏବଂ ଭକ୍ତ 
ଠାକୁରଙ୍କର | 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ଚଳଣିରୁ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ ଉର୍ବ୍ତମୁଖୀ ଚେତନା। ଏଇ ଉର୍୍ବ ମୁଖୀ ଚେତନା 
ଯାହାକୁ ଟାଣିଆଣେ ତା' ପାଦରେ ପର ଲାଗେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଆସିବା ପାଇଁ| ରାଜା ଓ 
ପୁଜକମାନେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ନିତ୍ୟ ପୂଜା, ଚଳଣିଏବଂ ପର୍ବପର୍ବାଣିର ଦାୟିତ୍ଵ ସଂପାଦନ 
କରନ୍ତି ସତ କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତର ଚେତନାରେ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ପରି ଆଉ କିଏ ସେମାନଙ୍କ ଏତେ 
ନିକଟରେ! ସେଥୁପାଇଁ କବି ଗାଇଛନ୍ତି ‘ଜଗନ୍ନାଥ ପରି କେହି ସାମନ୍ତ ନାହିଁ 
ନାହିଁତ” | ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ମୂର୍ଭି ପ୍ରତୀକ | ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ହାରିଯାଇ ପଳାଇ ଆସିଥିବା ରାଜାଙ୍କୁ ସେ ପ୍ରବର୍ରାନ୍ତି ଆଉ ଥରେ ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା କରିବା 
ପାଇଁ| ରାଜା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କାଞ୍ଚି ଅଭିଯାନରେ ଗଲାବେଳେ ଆଗେ ଆଗେ ସୈନିକ 
ବେଶରେ ଯାଇଥୂଲେ ଦୁଇଭାଇ କଳାଘୋଡ଼ା ଧଳା ଘୋଡ଼ାରେ ଚଢ଼ି। କାଞ୍ଚ ରାଜା 
ପରାସ୍ତ ହେଲେ, ତାଙ୍କ କନ୍ଯା ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କୁ ନେଇ ଫେରିଲେ ରାଜା। ରଥଯତ୍ନା 
ସମୟରେ ରାଜା ଛେରା ପହଁରା କରୁଥିବାବେଳେ ସେ ଚଣ୍ଡାଳର କାମ କରୁଥିବାରୁ 
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ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସୀର ୧୮୫ 


ତାଙ୍କ ହାତରେ ମନ୍ତ୍ରୀ ସମର୍ପଣ କଲେ ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କ । ଏଇ ଗୋଟିଏ ଉପାଖ୍ୟାନ ବା 
ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ରଚିତ ' ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ” ଆଖ୍ୟାୟିକାରୁ ଗୋଟିଏ ସନ୍ଦେଶ ମିଳେ ଯେ 
ନିତ୍ଯପ୍ରବହମାନ ସାମାଜିକ ସ୍ରୋତରେ ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ସହାବସ୍ଥାନ, ଅମୃତମୟ ସମନ୍‌ୟ କେତେ ମଧୁମୟ ସତରେ ! ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା, 
ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି, ଜଗନ୍ନାଥ ଚଳଣି ଅକଳ୍ପଚନୀୟ। ମହାପ୍ରଭୁ ଚକାନୟନରେ 
ହସହସ ମୁହଁରେ ହାତଖୋଲି ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଡାକୁଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଭାବଜଗତର 
ହର୍ରାକର୍ରା ଏବଂ ଜୀବଜଗତର ପରମ ବିସ୍ଲ୍‌ୟ | 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା କେଡ଼େ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥଲା ତାହା ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ 
ଅଭିଯାନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗରେ କିଏ ସମ୍ରାଟ ଥିଲେ 
ତାହା ଇତିହାସ କହିନାହିଁ। ଏତିହାସିକମାନେ ଧରିନେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେତେବେଳେ 
ଗଣତନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଜନପଦ ସଭା ମାଧ୍ୟମରେ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟ ଚାଲୁଥଲା। ସମସ୍ତ 
ଜନପଦ ସମବେତ ହୋଇଗଲେ ମଗଧ ସମ୍ରାଟଙ୍କ ବିଶାଳ ସଂଗଠିତ 
ସେନାବାହିନୀକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ପାଇଁ! ଭୟାବହ ଯୁଦ୍ଧରେ ଲକ୍ଷେ କଳିଙ୍ଗସେନା 
ନିହତ ଏବଂ ଦେଢ଼ଲକ୍ଷ ବନ୍ଦୀହେଲେ | ମଗଧ ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ ଜୟ କଲେ 
ସତ; କିନ୍ତୁ ନୂଶଂସତା, ନରହତ୍ଯା, ହିଂସାର ତାଣ୍ଡବ ଏବଂ ଅଗଣିତ ଲୋକଙ୍କ ଶୋକ 
ତାଙ୍କୁ ପରିବର୍ଗନ କରିଦେଲା। ଚଣ୍ଡାଶୋକରୁ ଧର୍ମାଶୋକ ହେଲେ ଅଶୋକ। ସେ 
ଚିରଦିନ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କଲେ । ପରମ କାରୁଣିକ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କଲେ। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାରେ ବ୍ଯାପିଗଲା। 
ଧଉଳିଗିରି, ଲଳିତଗିରି, ଲାଙ୍ଗୁଡି ପାହାଡ଼ ଏବଂ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅଞ୍ଚଳରେ ପରବ 
କାଳରେ ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ରିର ଯେଉଁ ଧ୍ଵଂସାବଶେଷ ରହିଛି ଏସବୁ ପ୍ରମାଣ କରିଦିଏ ଯେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଦିନେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ବିରାଟ ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା। ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର 
ଯେ ଦିନେ ବୌଦ୍ଧପୀଠ ଥୁଲା ଏହା ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସଙ୍କ ପରି ଅନେକ ଇତିହାସ 
ଲେଖକ ସ୍ଵୀକାର କରଚ୍ି | ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଦଶାବତାର ମୂର୍ରିଙ୍କ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ନବମ ଅବତାର ହେଉଛନ୍ତି ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ। ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଗୀତଗୋବିନ୍ଦର ରଚୟିତା ଅମର କବି ଜୟଦେବ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସହିତ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ଅବତାରମୀାନଙ୍କୁ ବନ୍ଦନା କରିଛନ୍ତି । 

ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଜୈନ ଧର୍ମର ଶେଷ 
ତୀର୍ଥଙ୍କର ମହାବୀର ଜୈନ କୋରାପୁଟ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳ ଆସିଥୁବାର 
ଜୈନଶାସ୍ତ୍ରରୁ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ। ଖଣ୍ଡଗିରିରେ ଥବା ଗୁଫା ଜୈନଧର୍ମର ବାଣୀ ପ୍ରଚାର 
କରିଛି। ଖାରବେଳଙ୍କ ରାଜତ୍ଵର କୀର୍ରି ଏସବୂ। ଖାରବେଳ ପ୍ରଜାପ୍ରିୟ। ସେ 
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୧୮୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


କହୁଥିଲେ ସମସ୍ତ ପ୍ରଜା ମୋର ପୁତ୍ର । ମଗଧ ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ ସେନାଙ୍କ 
ପରାସ୍ତ କରିଥିଲେ ସିନା; କିନୁୁ ପ୍ରାୟ ଦେଢ଼ଶହ ବର୍ଷ ପରେ ଏହାର ପ୍ରତିଶୋଧ 
ନେଇଥୂଲେ ଖାରବେଳ । ମଗଧ ସମ୍ରାଟଙ୍କ ପରାସ୍ତ କରି 'ଜୀନଂଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରି 
ଫେରାଇ ଆଣିଥିଲେ ଓଡ଼ିଶାକୁ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର ଏବଂ ମୟୂରଭଂଜ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଜୈନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ରହିଥିବା ଜଣାଯାଏ। ସେହିପରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରାୟ 
ଲୋପ ପାଇ ଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବାଣୀ ଓ ଦର୍ଶନ ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ଯ ଏବଂ ଲୋକଙ୍କ ଚଳଣିକୁ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି, 
ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ। ଉଭୟ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ 
ରଥଯାତ୍ରା କରୁଥିବା ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ପୁରୀର ରଥଯାତ୍ରା ତାହାର ନିଦର୍ଶନ କି ନୁହେଁ 
ଏହାର ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ମିଳି ନାହିଁ। ସନାତନ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଥବୀର ଏଇ ତିନିର ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି। ସେଥୁପାଇଁ 
ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ଅହିଂସା, ସଂଯମ, ଅନୁକମ୍ପା, ଶାନିପ୍ରିୟତା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମୀମାନଙ୍କ 
ଜୀବନଦର୍ଶନ ଓ ଚଳଣିକୁ ବହୁ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି। ଏଇ ତିନିଟି ଧର୍ମ ବିଭିନ୍ନ 
ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକଧର୍ମର ମାନ୍ୟତା ପାଇଥିଲେ । 

ଜାତୀୟତା ବିନା ଗୋଟିଏ ଜାତି ନିସ୍ତନ୍ଦୀ ଏହାର ଉପସ୍ପିତି ଜାଣିହୁଏ ନାହିଁ। 
କଳିଙ୍ଗର ପରିଚୟ ପଞ୍ଚବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପରେ ହଜି ଯାଇଥଲା! ଅବଶିଷ୍ଟ ସେତିକି 
ରହିଲା ତାହା ହେଉଛି ବୋଇତ ବନ୍ଦାଣ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରି ଅତୀତକୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବା ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ହେଉଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଶା ମାଟିର ଦ୍ଵିତୀୟ 
ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳଙ୍କ ପରେ। ପ୍ରାୟ ଷୋହଳ ଶହ ବର୍ଷର ବ୍ଯବଧାନ ଦୁହିଁଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ । ଏଇ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଯେଉଁମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଶାସନ କରିଥଲେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଓଡ଼ିଶା ଅଧ୍ଧକାର କଲାବେଳେ ବିଶେଷ ଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼ି ନାହିଁ। ଖାରବେଳଙ୍କ 
ପରେ ଗୁପ୍ତ ରାଜତ୍ଵ, ଶୈଳୋଭଦ, ଭୌମଙ୍କର, ସୋମବଂଶୀ ଓ ଗଙ୍ଗବଂଶୀଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵ ଚାଲିଥଲା। ଏହି ସମୟରେ ଆର୍ଯ୍ୟ, ଦ୍ରାବିଡ ଓ ନିଷାଦ ସଭ୍ୟତାର ସମ୍ଭିଶ୍ରଣ 
ଘଟି ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ 
ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଥିଲା। ବିଦେଶୀମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିବା ପରେ ଦର୍ଶନ, କଳା , 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାହିତ୍ୟର ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି। ଅନେକ ନୂତନ 
ଭାବନା ବାହାରୁ ଆମଦାନୀ ହେବା ସର୍ତ ସ୍ବଧର୍ମ ଛାଡ଼ି ଓଡ଼ିଆମାନେ ସେହି ଧାରାକୁ 
ସ୍ଵାଗତ କରିଥିଲେ ଏବଂ ତହିଁର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଥଲେ। ଏହି 
କାରଣରୁ ସୋମବଂଶୀ ଓ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଧର୍ମ, ସଂସ୍ୃତି ଓ ଚଳଣିରେ 
ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥଲା। କ୍ରମଶଃ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରର ମହିମା ପ୍ରସାରିତ 
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ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସାର ୧୮୭ 


ହେଲା ଏବଂ ବାହାରୁ ଆସିଥବା ଶୈବ ଭକ୍ତ ରାଜାମାନେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଆରାଧ୍ଯ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ପରେ ଧର୍ମୀୟ ସଂଘର୍ଷ ଘଟିବାର କାରଣ ନଥୁଲା। ଏଥୁରୁ 
ଧରି ନିଆଯାଇପାରେ ଯେ ଓଡ଼ିଆ ରକ୍ତରେ ସମନ୍ଟୟର ଧାରା, ଅନୁଭବରେ 
ସହଯୋଗ, ସହିଷୁତା ଓ ସ୍ବାଗତିକାର ସ୍ଵର ରହିଥଲା। ସୋମବଂଶୀ ଓ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ 
ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି, ବ୍ରାହମଣ୍ଯବାଦ, ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ଯର 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରସାର ଘଟିଥୁଲା। ଏହାଛଡ଼ା ସ୍ଥାପତ୍ଯକଳା କୌଶଳର 
ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଖଚିତ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥୁଲା। 
ଏମାନଙ୍କର ରାଜତ୍ଵର ଅବସାନ ପରେ ଏଇ ଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ଅବସାନ ଘଟିଲା। ଏହା 
କହିବା ବେଳେ କ'ଣ ଆମେ ଧରି ନେଇପାରିବା ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵକୀୟତା, 
ସୂଜନାତ୍କତା ଏବଂ ସ୍ବାଭିମାନ ଧୀରେ ଧୀରେ ଲୋପ ପାଇଗଲା ? ଗୋଟିଏ କଥା 
ମନକୁ ଆସେ ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଏ ମାଟିରେ ପରିପୂଷ୍ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଜାତୀୟତା 
ଯେତିକି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଗତିଶୀଳ ହୋଇଥାନ୍ତା ତାହା ହୋଇନାହିଁ। ଫଳରେ ଅଢ଼େଇ 
ହଜାର ବର୍ଷର ଜାତୀୟତା ଚାରିଶହ ବର୍ଷର କାତରତାକୁ ବାଟ ଛାଡ଼ିଦେଇ କେବଳ 
ଧର୍ମପୀଠଗୁଡ଼ିକରେ ରହିଗଲା ଆତ୍ଵଗୋପନ କରିବା ପାଇଁ । ସେହିପରି ଭାରତୀୟ 
ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାହିତ୍ଯ ଲୋକଙ୍କୁ ଯୋଡ଼ିବା ଓ ଏକତ ସ୍ଥାପନ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରଶଂସନୀୟ ଅବଦାନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସମଗ୍ର ଦେଶକୁ ଏକ ଶାସନାଧୀନ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ନଥୂଲା। ଏହି କାରଣରୁ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା ସମୟର 
ଆହ୍ଵାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନାହିଁ ବା ଜାତୀୟ ବିପରି ସମାଧାନ କରିପାରି ନାହିଁ। 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା ମାତ୍ର ତିନିଜଣ ଥଲେ - କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ, ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ପ୍ରଚାପରୁଦ୍ରଦେବ। କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ 
୧୪୩୫ରୁ ୧୪୬୮ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶାସନ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ କାବେରୀ ଓ 
ଗୋଲ୍‌କୋଣ୍ଡା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜ୍ଯ ବିସ୍ତାର କରିଥ୍‌ଲେ। ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତରର 
ଶତୁରାଜାମାନଙ୍କୁ ଦମନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ବ୍ଯସ୍ତ ଥଲେ। ୧୪୬୮ରେ ତାଙ୍କର 
ମୃତ୍ୟୁ ହେବା ପରେ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ହେଲେ ରାଜା। କପିଳେନ୍ଦ୍ର 
ଦେବ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁତ୍ର ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିବା ସହିତ ସେ କଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ 
ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଥିଲେ ମହାନ୍‌ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ । ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କ ଶାସନ କାଳ 
ଥିଲା ୧୪୬୮ରୁ ୧୪୯୭ ଏବଂ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ରାଜତ୍‌ଵ ଥିଲା ୧୪୯୭ ରୁ 
୧୫୩୩ | ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଦେବ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରାଜା ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଭକ୍ତ 
ହେବା ପରେ ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଅଧକ ସମୟ ନଦେଇ ଧର୍ମ ଆଡ଼କୁ ମନ ଦେବା ଓ 
ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି ସଂକୀର୍ଭନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କ ବିରୋଧୀ ଗୁହଶତୁମାନେ ଷଡଯନ୍ତ୍ର 
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୧୮୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭସ୍ସ 


କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ତାଙ୍କ ହାତରୁ କ୍ଷମତା ଛଡ଼ାଇ ନେବାପାଇଁ। ତାଙ୍କ ସେନାପତି 
ଗୋବିନ୍ଦ ବିଦ୍ୟାଧରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା ଯୋଗୁଁ ସେ ଶତ୍ୁମାନଙ୍କୁ ସାମ୍ପା କରି 
ପାରିନଥୂଲେ। ୧୫୦୯ରୁ ଦକ୍ଷିଣର କୃଷ୍ଣଦେବ ରାୟଙ୍କ ସହିତ ଶତୃତା ବଢ଼ିବାରୁ 
ଦକ୍ଷିଣର ବିରାଟ ଅଂଶ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ହାତରୁ ଚାଲିଗଲା ଏବଂ ସେ 
ସେତିକିବେଳେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପୋଷକତା କରି ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଅବହେଳା 
କଲାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତର ସୀମା ସଂକୂଟିତ ହେଲା। ୧୫୧୯ରେ 
ଗୋଲ୍‌କୋଣ୍ଡା ଦୁର୍ଗ କୃଷ୍ଣଦେବ ରାୟ ଅଧ୍ବକାର କଲେ। ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ କନ୍ଯାକୁ 
ବିବାହ କରିବା ପରେ ଦୂଇ ରାଜାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସନ୍ଧି ହୋଇଥୁଲା। ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର 
ଜେଜେବାପାଙ୍କ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ରକ୍ଷା କରି ନ ପାରି ଶୋକରେ ଶେଷ ଜୀବନ ତ୍ଯାଗ 
କରିଥୂଲେ। ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଉତ୍ତର ଆଡ଼କୁ ଯାଇଥଲା ବେଳେ ମୟୂରଭଂଜ ରାଜ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ହେଲା। ୧୫୩୩ ରେ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଉତ୍ତର ଓ 
ଦକ୍ଷିଣରେ ଶତୃମାନେ ସକ୍ରିୟ ହୋଇଉଠିଲେ । | ଗୃହ ଶତୁମାନଙ୍କ ଶଠତା ଓ ଷଡଯନ୍ତ୍ର 
ଯୋଗୁଁ ୧୫୩୪ରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ ଶେଷ ହେଲା। ଗୋବିନ୍ଦ ବିଦ୍ୟାଧର, ଚକ୍ର 
ପ୍ରତାପ, ନରସିଂହ ଦେବ, ମୁକୁନ୍ଦ ହରିଚନ୍ଦନ ୧୫୬୮ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶାସନ କରିଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅସ୍ପିରତା, ଶଠତା ଓ ଷଡଯନ୍ତ୍ର ଶିକାର ହୋଇ ଓଡ଼ିଶା ୧ ୫୬୮ରୁ ଆଫଗାନ 
ଓ ପରେ ମୋଗଲମାନଙ୍କ ଅଧୀନକୁ ଗଲା। ପଚାଶ ବର୍ଷ ମରାଠା ଶାସନ ଥୁଲା ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ହରାଇ ଇଂରେଜମାନେ ୧୮ ୦୩ ଓଡ଼ିଶା ଶାସନ ଦଖଲ କଲେ । ଏଥୁରୁ 
ଅନୁମାନ କରିବା କଷ୍ଟକର ହେବ ନାହିଁ ଯେ ଖାରବେଳଙ୍କଠାରୁ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ 
ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗତିଶୀଳ ଥିବା ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଅବକ୍ଷୟର ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ଆଫଗାନମାନଙ୍କ ହାତକୁ କ୍ଷମତା ଯିବା ପରେ। ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଥିଲେ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତୀୟତାର ଶେଷ ଦୀପଶିଖା। ଖୋର୍ଵାର ପାଇକ ବିଦ୍ରୋହ ଏଇ ଦୀପଶିଖାର ଶେଷ 
ଝଲକ | ପଶ୍ଚିମରେ ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କୁ ଦମନ କରିବା ପରେ ଇଂରେଜମାନେ 
ନିଷ୍କଣ୍ଟକ ଭୋଗ କଲେ ଓଡ଼ିଶାକୁ । ଜାତୀୟତା ଯଦି ସବୁ ଓଡ଼ିଆ ଓ ଗଡ଼ଜାତ 
ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଏକତ୍ର ଓ ସଂଗଠିତ 
କରିପାରିଥାନ୍ତା ତେବେ ଆଫଗାନ, ମୋଗଲ, ମରାଠା ଓ ଇଂରେଜମାନେ ଏତେ 
ସହଜରେ ଓଡ଼ିଶା ଅଧକାର କରିପାରି ନଥାନ୍ତେ। ଜାତୀୟତା ଦୁର୍ବଳ ହେଲେ 
ଜନଶନ୍ତିର ସ୍ପର୍ବା ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ଶକ୍ତିମାନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଜାତୀୟତା ଦୁର୍ବଳ 
ହେଲେ ଏସବୁ ନିଷ୍ପଭ ହୋଇଯାଏ। ୧୫୩୩ ରୁ ୧୯୪୭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ 
ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ଗ୍ଟାନି ଓ ଜାତୀୟ ବିଭାଜନର ପୀଡ଼ା ଏ ଜାତିର ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବକୁ 
ଧୂଳିସାତ୍‌ କରିଥୁଲା | ଅନ୍ୟାୟ, ଉପ୍ପୀଡ଼ନ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରର ସାମ୍ବା କରି ନ ପାରି ଓଡ଼ିଆ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସାର ୧୮୯ 


ଜାତୀୟତା କିପରି କାଳଗର୍ଭରେ ମ୍ରିୟମାଣ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଲା ତାହା ହିଁ ଏ ଜାତିର 
ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଓ ଦୁଃସମୟ । ସେଇ ମ୍ରିୟମାଣ ଅବସ୍ଥା ଉଣା ଅଧ୍ଝକେ ଏବେ ବି ରହିଛି, 
କାରଣ ଜାତୀୟ ସ୍ରୋତରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା ଅନେକ ସମୟରେ ନ୍ୟାୟ ପାଇବାରୁ 
ବଂଚିତ ହୋଇଛି କିନ୍ଧୁ ଏହାର ପ୍ରତିବାଦ ଓ ପ୍ରତିରୋଧ କରିନ ପାରି କେବଳ ଘର 
ଭିତରେ ମଥା ପୋତି ଅନୁଶୋଚନାରେ ଦଗ୍ଧ ରହୁଛି। ଏହି ଅବସ୍ଥାରୁ ଓଡ଼ିଆ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ଜାତୀୟତାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ହେବ। ସେଥୁପାଇଁ ଦରକାର 
ଦୁଃସାହସିକ ଉଦ୍ୟମ, ସୁଗଭୀର ଆତ୍ସ ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ଲଢ଼ିବାର ଅଦମ୍ଯ ସଂକଳ୍ପ । 

ଏହିପରି ୧୫୩୩ରୁ ୧୯ ୪୭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ ୪୧୪ ବର୍ଷର ପରନ୍ଧୁଖତା 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ କରି ଦେଇଥଲା। ଏଇ ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ 
ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୋଗ ନଥଲା। ଇଂରେଜ ରାଜତ୍‌ରେ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ, ଦକ୍ଷିଣ ଅଞ୍ଚଳକୁ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ପ୍ରେସିଡେନ୍ତି ଏବଂ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ, ଦକ୍ଷିଣ ଅଞ୍ଚଳକୁ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ପ୍ରେସିଡେନ୍ତି ଏବଂ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳକୁ ବଙ୍ଗ 
ପ୍ରେସିଡେନ୍‌ସ ସହିତ ମିଶାଇ ଦେବା ପରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଅବସନ୍ନ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ଆସିଯାଇଥଲା। ୧୮୦୩ରେ ଇଂରେଜମାନେ ଓଡ଼ିଶା ଅଧ୍କାର କଲେ, କିନ୍ତୁ 
ଶହେବର୍ଷ ଲାଗିଲା ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାକୁ ପୁଣି ସଂଜୀବିତ କରିବା ପାଇଁ ୧୯୦୩ରେ 
ମଧୁସୂଦନ ଦାସଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରୁ ଉକ୍ସଳ ସମ୍ମିଳନୀ ଗଠନ କରାଗଲା। ଭାଷା ଭିରିରେ 
ପ୍ରଦେଶ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଉଦେଶ୍ୟରେ ନିଷ୍ଠରି ନିଆଗଲା। ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା 
ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ହେବ ଯେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଉଦ୍ସଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଯୋଗ ଦେବା ପରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାରୁ ଦୁଇଟି ସ୍ରୋତ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। ଉତ୍କଳ 
ଗୌରବ ମଧୁସୁଦନ ଦାସଙ୍କ ନେଦ୍ଧତ୍‌ଵରେ ଉକ୍ସଳ ସମ୍ମିଳନୀ କାମ କଲା ଏବଂ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ନେଦୃତ୍‌ରେ ଓଡ଼ିଶା କଂଗ୍ରେସ ଆରମ୍ଭ କଲା ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ। 
କଂଗ୍ରେସ ସେତେବେଳେ ବୃହତ୍ତର ସଫଳତା ପାଇବା ଆଶାରେ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ ଭାଷାଭିରିକ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନକୁ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
କରିନଥୁଲା, କିନୁ ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ବିରୋଧ ମଧ୍ଯ କରୁନଥୁଲା। ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତୀୟତାର ସ୍ଵର ଓ ଶକ୍ତି ଆହୁରି ବେଗଗାମୀ ହୋଇଥାନ୍ତା ଯଦି ଭାଷାଭିରିରେ 
ପ୍ରବେଶ ଗଠନ ଆନ୍ଦୋଳନ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ ଅଂଶ ଭାବେ ଗୃହୀତ 
ହୋଇଥାନ୍ତା ଏବଂ ଏହା ସମଗ୍ର ଜାତିକୁ ସଂଗଠିତ କରିଥାନ୍ତା। 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ନେଷ ଓ ପ୍ରସାର ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପଞ୍ଚମ ଶତାଦୀଠାରୁ 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅକ୍ଷୂର୍ଣ ଥଲା, କିନୁ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ଶାସନକାଳରେ 
ଜାତୀୟତାର ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ ଧର୍ମ ଓ ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ ଗୋଟିଏ ବାଟରେ 
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୧୯୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ଥ 


ଗଲାବେଳେ ସମାଜ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବାଟରେ ଗଲା। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସ ଲେଖା ହୋଇ ନାହିଁ, ଯଦି ଲେଖା ହୋଇଥାନ୍ତା 
ତେବେ ଏଇ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଧରାପଡିଥାନ୍ତା ଏବଂ ତିନିଟି ଉପାଦାନକୁ ଏକତ୍ର କରିବା 
ସକାଶେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଉଦ୍ଯମ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାନ୍ତା| 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ବିକାଶ ଦିଗରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ଅନ୍ତରାୟ ହେଉଛି 
ଭାଷା, ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯତା ଥବା ସନ୍ତେ ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଭିନ୍ନତାକୁ 
ଆଧାର କରି ବୁଝାମଣା ମାଧ୍ଯମରେ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ବିଭିନ୍ନତା ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଭେଦରେ ପରିଣତ ହୋଇନଥାନ୍ତା! ଦ୍ଵିତୀୟ କାରଣଟି ହେଉଛି 
ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ ଗଡ଼ଜାତ ଅଞ୍ଚଳ ସହିତ ମୋଗଲବନ୍ଦୀ ଅଞ୍ଚଳର ଯୋଗାଯୋଗ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅତି ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଥିବାରୁ ଗଡ଼ଜାତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଲୋକ ଚଳାଚଳ, 
ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା ଏବଂ ବ୍ଯବସାୟ ବାଣିଜ୍ଯର ବିକାଶ ହୋଇନଥଲା ଏବଂ 
ଏହି କାରଣରୁ ବିଛିନ୍ନତା ବୋଧ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଥୁଲା। ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶାସନ କାଳରେ 
ଗଡ଼ଜାତ ରାଜାମାନେ ନିଜ ନିଜର ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ ଶାସନ 
କରୁଥୂଲେ। ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ଆଇନ ଶ୍ଧଙ୍ଗଳା ରକ୍ଷା କରିବା କାମ ପଲିଟିକାଲ 
ଏଜେଣ୍ଟମାନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥୁଲେ। ପ୍ରକା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଦମନ 
କରିବା ପାଇଁ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ, କିନୁ ମାନବିକ ସମ୍ବଳର ବିକାଶ 
ଏକାବେଳକେ ଅଣଦେଖା ହୋଇ ରହିଥଲା। ଏହି କାରଣରୁ ମୋଗଲବନ୍ଦୀ ଓ 
ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଛ୍ନିନ୍ନତାବୋଧ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଥୁଲା। 
ମୋଗଲବନ୍ଦୀ ଅଞ୍ଚଳ ଠାରୁ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟମାନେ ଅଧ୍ବକ ଅନ୍ଧାରରେ ଥଲେ ଏବଂ 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଶୁଣାଯାଉଥୁଲା। 

ରାଜନୀତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ବିନା ଜାତୀୟତା ଓ ଜାତୀୟ ଅଭିମାନ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ସମାଜର ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ଓ ଧର୍ମୀୟ 
ସମାନତା ଥୁଲେ ଜାତିର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଦୁର୍ବଳ ହୋଇନଥାନ୍ତା। ଦୀର୍ଘକାଳ ରାଜନୀତିକ 
ସ୍ବାଧୀନତା ହରାଇ ବିଦେଶୀ ଶାସନକୁ ଦେଶ ମାନି ନେଇଥଲା ବୋଲି ଜାତୀୟତାର 
ବିକାଶ ହୋଇପାରି ନାହିଁ। ଦୁର୍ବଳ ଜାତୀୟତାକୁ ସଂଜୀବିତ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବା 
ପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ ଏଇଥିପାଇଁ ଅଗ୍ରାଧ୍ଵକାର 
ଦେଇଥଲେ ଯେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ପରେ ଅନ୍ୟସବୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଓ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିବା ଲାଗି ସ୍ଵାଧୀନ ସରକାରଙ୍କୁ ଅଧକ ସମୟ ଲାଗିବ ନାହିଁ | 
ଜାତୀୟତାର ପୂର୍ଣବିକାଶ ହୁଏ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଲୋକଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ 
ସାମାଜିକ ସମତା ମିଳେ। ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରଥମରୁ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସାର ୧୯୧ 


ଆମେରିକାବାସୀଙ୍କର ଉଭୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସାମାଜିକ ସମାନତା ଥଲା ବୋଲି 
ଆମେରିକା ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷର ରାଷ୍ଟ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜାତୀୟତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ 
ସନ୍ଦିତ ଗଣତାନ୍ତିକ ଦେଶ ଭାବେ ପୂଥବୀକୁ ନେତୃତ୍ଵ ଦେଉଛି। 

ଭାଷା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାହିତ୍ୟ ଶାସକର ଅନୁଗ୍ରହ ପାଇଥାଏ। ଏହାରି 
ମାଧ୍ଯମରେ ଲୋକଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରିବାର ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। କବି ଓ ପଣ୍ଡିତମାନେ 
ଧର୍ମାନୁରାଗୀ। ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାହିତ୍ୟ ଅନୁରାଗୀ ରାଜା ଓ ସମ୍ରାଟମାନଙ୍କ 
ପ୍ରିୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସୀ ଯଦି ରାଜା ଓ ଶାସକ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ତାଙ୍କୁ ବହିଷ୍କାର 
କରିବାର ଅଧ୍ଵକାର ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର ଅଛି ବୋଲି ବ୍ୟାସ ମହାଭାରତରେ କହିଛନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ଜାତୀୟତାବୋଧ କ୍ରିୟାଶୀଳ ନଥୁଲା ବୋଲି ପ୍ରଜାମାନେ ସବୁ ଆଦେଶ ମାନି 
ନେଉଥିଲେ, ମାତ୍ର ବିଦ୍ରୋହ କରିପାରୁନଥଲେ। ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ପରେ ଶଠିତା ଓ 
ଷଡଯନ୍ତ୍ର କରି ଯେଉଁମାନେ ସିଂହାସନ ଅଧ୍ବକାର କଲେ ସେମାନେ କିନ୍ତୁ ରାଜା 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଆନୁଗତ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣରୁ ଶତୁ ଆକ୍ରମଣ କଲାବେଳେ ପ୍ରଜାମାନେ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ରାଜାଙ୍କ 
ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିନଥଲେ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ। ଏହି କାରଣରୁ ବାଲେଶ୍ଵର ନିକଟରେ 
ଗୋହିରୀଟିକିରା ଠାରେ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵତନ୍ତରତା ଲୋପ ପାଇଲା ଏବଂ ଏହାପରେ 
ଆଫଗାନ, ମୋଗଲ, ମରାଠା ଓ ଇଂରେଜମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଶାସନ କଲେ। 
ଇଂରେଜ ଶାସନକାଳରେ ଓଡ଼ିଶାର ମେରୁଦଣ୍ଡ ଭା୍ଗିଯିବାର କାରଣ ହେଲା ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଭାଗ ଭାଗ କରି ପ୍ରତିବେଶୀ ପ୍ରଦେଶ ସହିତ ମିଶାଇ ଦିଆଯାଇଥୁଲା। 

ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ସ୍ଥାପନ କରାଗଲା ୧୯୩୬ ମସିହା ଏପ୍ରିଲ ପହିଲା ଦିନ। 
ସେତେବେଳକୁ ଓଡ଼ିଶାର ବୁବ୍ଧିଜୀବି, ସମ୍ଭାନ୍ତ ଓ ଗଡ଼ଜାତର ରାଜାମାନେ ସମସ୍ତେ 
ମଧୁବାବୁଙ୍କ ନେତୃତ୍‌କୁ ଗ୍ରହଣ କରିସାରିଥାନି। ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ଜନ୍ମଦିନ ପାଳନର 
ଦୁଇବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ମଧୁବାବୁ ଇହଧାମ ତ୍ଯାଗ କଲେ। ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନର ଉଦ୍‌ଗାତା ଗୋପବନ୍ଧୁ ଆହୁରି ଆଗରୁ ବିଦାୟ ନେଇସାରିଥୁଲେ। 
ସେଥୁପାଇଁ ପାରଳାଖେମୁଶ୍ତି ଓ ମୟୂରଭଂଜ ରାଜାଙ୍କ ହାତରେ ନେତୃତ ରହିଲା ସିନା 
ସଂଖ୍ୟାଧ୍ବକ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଆନୁଗତ୍ଯ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ ସେମାନେ ପାଇନଥୁଲେ। 
ଅବଶ୍ୟ ୧୯ ୪୭ ଅଗଷ୍ଟ ମାସରେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା, କିନୁ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଉଲ୍ଲାସ 
ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କୁ ଉତ୍‌ଫୁଲ୍ଲିତ କରିପାରିଲା ନାହିଁ। କାରଣ ଗଡ଼ଜାତ ସମେତ ସମଗ୍ର 
ଓଡ଼ିଶାର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଚେତନା ଓ ସଂଯୋଗ 
ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ପହଞ୍ଚି ନଥଲା। ଏହିସବୁ କାରଣରୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତି ପରେ 
ମଧ୍ଯ ଜନସାଧାରଣ ଶାସନ ସହିତ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଗ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇପାରିଲେ ନାହିଁ 
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୧୯୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯତାର ଭତ୍ 


ଜାତୀୟତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉନ୍ମେଷ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାର ଅବକ୍ଷୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲା। 
ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ସଂପୂର୍ଣ ସଂଜୀବିତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତୀୟତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନରୁ 
ପରଶ୍ରୀକାତରତା, ନିଶ୍ଚେଷ୍ଟତା, ପରାନ୍ଧୁଖତା ଦୂର ହେବନାହିଁ କି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା, 
ଶାସକଙ୍କ ଉତ୍ତରଦାୟୀ କରିବା ପାଇଁ ସାହସ ହେବନାହିଁ। 

ଜନପ୍ରତିନିଧ୍ୟମାନେ ପ୍ରଥମେ ସମ୍ଭମିଧାନରେ ସର୍ର ଖଞ୍ଜିଦେଲେ ଯେ ସମାନ 
ଭାବେ ସମସ୍ତ ମଣିଷ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛନି। ମଣ୍୍େସ୍ୟ କହିଛନ୍ତିଟ ଦାସ ନୁହେଁ ସମାଜ 
ହେଉଛି ମଣିଷଙ୍କର ସଂଘ। କଲମ୍ବସ୍‌ ଆମେରିକା ଆବିଷ୍କାର କଲେ ଚଉଦଶହ 
ଶତାଢଦୀରେ। ତା' ପରେ ସୁଅ ଛୁଟିଲା ସବୁ ଦେଶରୁ ଆସୁଥବା ଲୋକଙ୍କର ଏଇ 
ନୂତନ ଦେଶରେ ଭାଗ୍ୟ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ| ସେମାନଙ୍କର ଭାଷା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି 
ସମାନ ନଥଲା। ସମାନ ଥଲା କେବଳ ଗୋଟିଏ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଯେ ସମସ୍ତେ ସମାନ 
ପ୍ରତିଯୋଗୀ ଭାବେ ଭାଗ୍ୟ ଓ ଦେଶ ଗଠନ କରିବେ। ଫଳରେ ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ 
ମଧ୍ଯରେ ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ସମାନତା ଯୋଗୁଁ ଆମେରିକା ପ୍ରଥମରୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ସଂକଟ 
ଓ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିପାରିଲା ଏବଂ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକା ମଧ୍ଯରେ 
ଥିବା ବିଭାଜନକୁ ଏଡିଦେଇପାରିଲା। ବର୍ଭମାନ ପୃଥିବୀର ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ 
ବିତଉଶାଳୀ ଦେଶ ହେଉଛି ଆମେରିକା। ପାଞ୍ଚହଜାର ବର୍ଷର ଭାରତରେ ଉଦାର 
ମାନବବାଦୀ ଧର୍ମ, ଚେତନାଦୀପ୍ତ ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ସର୍ଜନାତ୍ଵକ ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ ଥାଇ 
ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ସମତା ନଥିଲା ବୋଲି ଭାରତବାସୀ ସମାନ ହୋଇପାରିଲେ ନାହିଁ। 
ସ୍ଵାଧୀନତା ବିନା ଜାତୀୟତା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯଦି କୌଣସି ପରାଧୀନ ଜାତିର 
ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷା ସମାନ ଥାଏ, ତେବେ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସମାନ ହେବା ପାଇଁ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଭିଳାଷ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଏବଂ ଏହା ଚରିତାର୍ଥ ନକଲା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ଯେତେ ଦୀର୍ଘ ହେଉ ପଛେ ଚାଲିଥାଏ। ଏହି କାରଣରୁ 
ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଗୋରାମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବାକୁ 
ପଡିଥଲା। କିନଧୁ ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀ ପରେ ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ଗୋରାମାନଙ୍କ ପରି 
ସାମାଜିକ ସମତା ମିଳିଲା। ଏହାପରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ସବୁ ଧର୍ମ, 
ଜାତିଗୋଷ୍ଠୀର ଗୋଟିଏ ସଂକଳ୍ପ ଧନ ଅର୍ଜନ କରିବା ସହିତ ଏ ଜାତୀୟତାକୁ ଦୃଢ଼ 
କରିବା ପାଇଁ ସଂକଳଛ । ଆମେରିକା ଏହାର ନିଦର୍ଶନ। ଭାରତ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଜ୍ଵଳନ୍ତ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ୟୁରୋପର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ଜାତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଅର୍ଜନ କରି ଜାତି 
ରାଷ୍ତ୍ ଗଠନ କରିବାର ପ୍ରଚୁର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଭାରତପରି ଏକ 
ଉପମହାଦେଶର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷାକୁ ଆଧାର କରି ଜାତୀୟତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ 
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ଜାତୀୟତାର ପ୍ରସାର ୧୯୩ 


ହୋଇପାରି ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରା ଓ ସମାଜର ଦୁର୍ବଳତା । 
ସେଥୁପାଇଁ ଅର୍ଵ ଶତାଦ୍ଦୀ ଧରି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଲଢ଼େଇ କରିବାକୁ ହେଲା ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶାସନ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ। ହିଂସାର ଆଶ୍ରୟ ନନେଇ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ଶକ୍ତଶାଳୀ ଅସ୍ତ୍ର କରି ଭାରତ 
ମୁକ୍ତ ହେଲା ପରାଧୀନତାରୁ | 

ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତି ଅକୁଣ୍ଠ ଆନୁଗତ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ବସ୍ତତା ଏବେ ବି ଶହେ କୋଡ଼ିଏ କୋଟି 
ଭାରତୀୟ ଓ ଚାରିକୋଟି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ମନରେ ଦୃଢ଼ ହୋଇନାହିଁ। ଶାସନ ସ୍ମିତାବସ୍କାକୁ 
ଜଗି ପରିବର୍ଭନକୂ ଘୁଞ୍ଚାଇ ଦେରଥୁ୍‌ବାରୁ ଅନେକ ଗରିବ, ଉତ୍ପୀଡ଼ିତ ଓ ଦଳିତ 
ଉଗ୍ରବାଦର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି। ସଶସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରାମ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ 
ଶାସନକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ସାମ୍ଯବାଦୀ ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ଲଢୁଛନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କୁ ଯଦି ସ୍ଵାଧୀନତାର ଫଳ ଓ ସମାନ ଭାବେ ବଞ୍ଚିବାର ସୁଯୋଗ ମିଳେ 
ତେବେ ବିଦ୍ରୋହ ନକରି ସେମାନେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ସହିତ ସହଯୋଗ 
କରିବେ। ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଭାବନାରେ ଜାତୀୟତା ଏକ ଜୀବନ୍ତ 
ବିଶ୍ବାସରେ ପରିଣତ ହେବ। ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ଜାତୀୟତା ଭାବନା ଦୃଢ଼ ନୁହେଁ। 
ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ଦୁର୍ବଳ ଓ ଅବହେଳିତ। ଦେଶରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ 
ଭାବନା ନାହିଁ କି ଓଡ଼ିଶା ଭାବନା ନାହିଁ। କେବଳ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ଵାର୍ଥ 
ସହଜରେ ଶନ୍ତିଶାଳୀ କରିହୁଏ ନାହିଁ ବା ସମାଜର ସମବେତ ଉଦ୍ଯମ ବିନା 
ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିହୁଏ ନାହିଁ। ଜାଗ୍ରତ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵାଧୀନତା ଅର୍ଜନ କରିବା 
ସଫଳ ହୁଏ | 
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୧୯୪ 


ଉତ୍କଳର ନୌବାଣିଜ୍ୟ 


କାଳିଦାସଙ୍କର କାବ୍ୟ ରଘୁବଂଶରେ କଳିଙ୍ଗ କେବଳ ମହେନ୍ଦ୍ର ପର୍ବତର 
ଅଧ୍ବକାରୀ ନୁହେଁ, ମହୋଦଧୂର ଅଧୂପତି ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ରଚିତ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ରଚନା “ ମଞ୍ଜୁଶ୍ରୀ ମୂଳକଳ' ରେ ବର୍ରମାନ କଥତ ବଙ୍ଗୋପସାଗରର 
ନାମକରଣ କରାଯାଇଛି  କଳିଂଗୋଡ଼େସୁ' | ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ରୋମାନ୍‌ ଲେଖକ 
ପନି ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ କଳିଙ୍ଗ ସମୁଦ୍ର ତଟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥଲା ଏବଂ ଏହାର ରାଜଧାନୀ 
ଥିଲା ପାର୍ଥାଲିସ। ମୁଖ୍ୟ ସହରକୂ ଷାଠିଏ ହଜାର ପଦାତିକ, ଏକ ହଜାର ଘୋଡ଼ା 
ସବାର ଏବଂ ସାତ ହଜାର ହସ୍ତୀ ଜଗି ରହୁଥିଲେ। ରୋମାନ୍‌ ଏତିହାସିକ ଗିବନ୍‌ 
ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ କଳିଙ୍ଗ ସହିତ ରୋମର ଯୋଗାଯୋଗ ଥୁଲା ଏବଂ ମନନ୍ଦ ନଦୀ 
(ମହାନଦୀ) ଉପକୂଳରେ ଥବା ସୁମେଲପୁର (ସମ୍ବଲପୁର)ରୁ ହୀରା, ରୋମକୁ 
ରପ୍ପାନୀ କରାଯାଉଥୁଲା। ବ୍ରାହଣୀ ନଦୀର ଶଙ୍ଖ ଉପଧାରାରୁ ମଧ୍ଯ ହୀରା ସଂଗ୍ରହ 
କରାଯାଉଥୁଲା। ପେରିପୃସ୍‌ ଏକ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଆଲେଖ୍ଯରୁ ଜଣାଯାଏ ବହୁ ବନ୍ଦର ସହିତ 
କଳିଙ୍ଗର ଦୋସାରିନ ମଧ୍ଯ ହାତୀଦାନ୍ତ ପାଇଁ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଥିଲା। ଟଲେମୀଙ୍କର ଭୂଗୋଳ 
( ୨ୟ ଶତାଦ୍ଦୀ)ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ କାମ୍ବିସନ ( ହୁଗୁଳି ମୁହାଣ), ମଣୁ (ମହାନଦୀ), 
କନ୍ଧଗର ( କୋଣାର୍କ), କଟିକର୍ବଦଧମ (କଟକ) ଏବଂ ପାଲୁରୀ ( ପାଲୁର) ମାନ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ର ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥଲା। ପାଲୁର ବନ୍ଦର, ଦକ୍ଷିଣ-ପୂର୍ବ ଏସିଆ 
ସହିତ ବାଣିଜ୍ଯ ପେଣ୍ଠ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥଲା। ଏ ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ପେରିପ୍ଲସର 
ଅର୍ବାଚୀନ ଲେଖକ ସମର୍ଥନ କରିଛନି। 

ବିନୟପିଟକ ତଥା ବୌଦ୍ଧ ଜାତକମାନଙ୍କରୁ ସ୍ତଷ୍ଟ ଯେ ଉତ୍କଳର ଦୂଇ ବଣିକ 
ଭ୍ରାତା ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ମଧ୍ଯଦେଶକୁ ପାଞ୍ଚଶତ ଶଗଡ଼ରେ ପଣ୍ଯଦ୍ରବ୍ଯ ନେଇ ଯିବା 
ସମୟରେ ପରମ ପ୍ରବୃଦଧ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଉରୁବେଳା ଠାରେ ଦର୍ଶନଲାଭ କରିଥଲେ । 
ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କଠାରୁ ପିଷ୍ଠକ ଓ ମଧୁ ଆହାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକକଥା ଅନୁଯାୟୀ ଏହା ଥୁଲା ଆରିଷା ପିଠା। ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କୁ ଭେଟି ସ୍ଵରୂପ ଆଠଟି 
କେଶ ଓ କିଛି ନଖ ଉପହାର ଦେଇଥଲେ। ସେମାନେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଶିଷ୍ଯ। ଏହି 
ଉପହାରକୂ ଏକ ଚୈତ୍ଯ ନିର୍ମାଣ କରି ଦୂଇ ଭାଇ ନିଜ ଦେଶ ଉତ୍କଳରେ ଆରାଧନା 
କରିଥୂଲେ। କେଶସ୍ତୁପର ସ୍ଥିତି ଯାଜପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଧର୍ମଶାଳା ତହସିଲର ରାଧାନଗର 
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ଉନ୍ମଳର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ୧୯୫ 


ଗ୍ରାମ ନିକଟରେ ତାରାପୁର ଗ୍ରାମରେ ଏ ଯାବତ୍‌ ରହିଛି। ତପସୁ ପରେ ପରେ 
ଦେବଵୌଚିପାସକ ଉପାଧବରେ ମଣ୍ଡିତ ହୋଇ ସିଂହଳ ଯାତ୍ରା କରିଥଲେ। ଦୂଇଟି ଦିଗରୁ 
ଏହି ବିଷୟଟି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ । ପ୍ରଥମତଃ ବାଣିଜ୍ୟ ଓ ପଣ୍ୟ କାରବାରରେ ଉତ୍କଳର ଲୋକେ 
ଗୌତମ ବୃଦ୍ଧଙ୍କର (ଖୀପୁ ୬ ୨୩-୫ ୪୩) ଜୀବଦଶାରେ ପ୍ରବୀଣ ଥୁଲେ ଏବଂ ପଣ୍ୟ 
କାରବାର ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପେତାଶ୍ରୟର ସ୍ପିତିକୁ ଏହା ସମର୍ଥନ କରେ । ଉଭୟ ଜଳ ଏବଂ 
ସ୍ଥଳରେ ବାଣିଜ୍ୟ ତିଷ୍ଠି ରହିବା ବିଶ୍ଵାସଯୋଗ୍ଯ। 

ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର 
ମହେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ସିଂହଳ ପଠାଇଥ୍‌ଲେ। ତାଙ୍କର କନ୍ଯା ସଂଘମିତ୍ରା ବୋଧ୍ଵଦୁମର ଏକ 
ଶାଖା ସହିତ ପରେ ପରେ ସିଂହଳ ଯାତ୍ରା କରିଥିଲେ। ତାଙ୍କ ସହିତ କଳିଙ୍ଗର ୮ଟି 
ପରିବାର ମଧ୍ଯ ଯାଇଥଲେ। ଏହା ଇତିହାସ ସମ୍ମତ | ସେତେବେଳେ ସିଂହଳର ରାଜା 
ଥିଲେ ଦେବପ୍ରିୟ ତିସ୍ସ (ଖ୍ୀପୁ ୨୪୭-୨୦୭) 

ଶ୍ରୀଲଙ୍କାରୁ ଉପଲନ୍ଧ ବୌବଦ୍ଧଗ୍ରନ୍ଧ ଦାଠାଧାତୁବଂଶ, ଦୀପବଂଶ, ଚୂଳବଂଶ, 
ମହାଗୋବିନ୍ଦ ସୂର, ମହାବାସ୍ତୁ ଏବଂ କୁରୁଧର୍ମ ଜାତକରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଯେ 
କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧାନୀ ଦନ୍ତପୁରରେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର କଳଦାନ୍ତ ଏକ ସୁରମ୍ୟ 
ଚୈତ୍ୟରେ ପୂଜା କରାଯାଉଥୁଲା। ଏହି ଦନ୍ତକୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମହାପରିନିର୍ବାଣ ପରେ 
ଥେରକ୍ଷେମ ନାମକ ଜଣେ ବୌଦ୍ଧ ଉପାସକ ଆଣିଥ୍‌ଲେ। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ 
କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ଗ୍ୃହଶିବ ତାଙ୍କର କନ୍ଯା ହେମାମାଳିନୀ ଏବଂ ଜାମାତା 
ଦନ୍ଧୁକୁମାରଙ୍କ ହସ୍ତରେ ସିଂହଳର ରାଜା ମହାସେନଙ୍କ ( ୨୭୭-୩୦୪ ଖ୍ରୀଅ) 
ନିକଟକୁ ଏହି ଦନ୍ତକୁ ପଠାଇଥୁଲେ | ସିଂହଳରେ ଏହି ଉପହାର ମହାସେନଙ୍କର ପୁତ୍ର 
ମାଘବନ୍ଧ ୩୧ ୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟରେ ତାଙ୍କଠାରୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | 

ସିଂହଳର ବୌବଧଗ୍ରନ୍ଧ ଦୀପବଂଶ ଏବଂ ମହାବଂଶରେ ଉଲ୍ଲିଖଝତ ଅଛି ଯେ 
କଳିଙ୍ଗର ସିଂହପୁରର ଏକ ରାଜପୁତ ବିଜୟ (୧୦୫୫-୧୧୧ ୦ଖ୍ରୀ) ସିଂହଳ 
ଜାତିର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା। ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ ତ୍ରୈେଲୋକ ସୁନ୍ଦରୀ ଜଣେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକନ୍ଯା। 
ତାଙ୍କର ଜେଜେମା ମଧ୍ଯ ଜଣେ କଳିଙ୍ଗର ରାଜକନ୍ୟା ଥିଲେ । ସେ ତାଙ୍କର ସାତଶହ 
ଅନୁଗାମୀଙ୍କ ସହ ତାମ୍ରପାଣି (ସିଂହଳ) ଯାତ୍ରା କରି ସିଂହଳରେ ରାଜତ୍ବ କରିଥୁଲେ। 
ପରେ ପରେ କଳିଙ୍ଗରୁ ୨୫୦୦ ପରିବାର ଯାଇ ସିଂହଳରେ ବସତି ସ୍ଥାପନ 
କରିଥୂଲେ। କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ଜୟଗୋପଙ୍କର ପୁତ୍ର ନିଶଙ୍କ ମଲ୍ଲ (୧୧୮୯- 
୧୧୯୮) ସିଂହଳର ରାଜକନ୍ୟାଙ୍କୁ ବିବାହ କରିଥୂଲେ। ତାଙ୍କର ଶ୍ଵଶୁରଙ୍କର ମୂତ୍ୟୁ 
ପରେ ସେ ସିଂହଳର ରାଜା ହୋଇଥଲେ। ସେ ସିଂହଳ (ଶ୍ରୀଲଙ୍କା) ସ୍ଥିତ କଳିଙ୍ଗ 
ଉଦ୍ୟାନ”? ଏବଂ “କଳିଙ୍ଗବନ ର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା। 
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୧୯୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଉତ୍ସ 


ଚୀନ ସହିତ ବାଣିଜ୍ୟ ତଥା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ପାଇଁ ଭାରତୀୟମାନେ 
ସମ୍ପର୍କ ରକ୍ଷା କରିଥୁଲେ। ଚୀନରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ରାଜ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ 
କରିଥଲା। ଚୀନା ଭାଷାରେ ୨୧୧ ୪ଟି ଭାରତୀୟ ବୌଵ୍ଧଗ୍ରନ୍ଧର ଅନୁବାଦ 
ଉପଲବ୍ଧ | ତିଦଦତରୁ ତିବ୍ଦତୀୟ ଭାଷାରେ ୪୫୬୬ଟି ବୌଦ୍ଧଗ୍ରନ୍ଧ ମିଳିଛି । ସିଂହଳ, 
ବ୍ରହ୍ନଦେଶ, ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଓ ବର୍ମା (ମିଆମାର) ସହ କଳିଙ୍ଗର ଯୋଗାଯୋଗ 
ରହିଥିଲା। ଚୀନକୁ ସାଗର ମାର୍ଗରେ ସିଂହଳ, ଜାଭା ଦେଇ ଯାତ୍ରା କରାଯାଉଥୁଲା | 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଚୀନା ପରିବ୍ରାଜକ ଫାହିଁଆନ୍‌ ଦୁଇଶହ ସହଯାତ୍ରୀଙ୍କ ସଙ୍ଗେ 
ତାମ୍ରଲିପି ବା ତମଲୁକ ବନ୍ଦରରୁ ବାହାରି ଏହି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମାର୍ଗରେ ଖ୍ରୀଝଅ ୪୧୩- 
୧୪ରେ ଚୀନକୁ ଫେରି ଯାଇଥିଲେ । ଯାଜପୁର ଅଞ୍ଚଳରୁ ଶୁଭାକର ସିଂହ ନାମକ 
ଜଣେ ରାଜବଂଶୀୟ ଖ୍ରଅ ୬୧ ୪ରେ ଚୀନର ସମ୍ରାଟଙ୍କ ଦରବାରରେ ଅତିଥ 
ଭାବେ ଯାଇ ସେଠାରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଲିଖୁତ  ମହାବୈରୋଚନ ସୂତ୍ର” ଗ୍ରନ୍ଧକୂ 
ଚୀନା ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦ କରିଥିଲେ। ଅଶୀ ବର୍ଷ ବୟସରେ ସେ ଚୀନରେ 
ଦେହରକ୍ଷା କରିଥଲେ। ଖ୍ରୀ.ଅ ୭୯ ୫ରେ ପ୍ରବୁଦ୍ଧ ବୌଦ୍ଧାବଲମ୍ବୀ ପ୍ରାଜ୍ଞ ଚୀନ ଯାତ୍ରା 
କରି ଚୀନର ସମ୍ରାଟ ତେସ୍‌ଙ୍ଗଙ୍କୁ “ ଗଣ୍ଡବ୍ୟୁହ” ଗ୍ରନ୍ଧ ଉପହାର ଦେଇଥୂଲେ। ଏହି 
ଗ୍ରନ୍ନରେ ଭୌମକର ରାଜବଂଶର ରାଜା (ଖ୍ରୀ.ଅ ୭୯୫) ଶୁଭାକର ସିଂହଙ୍କର 
ନାମୋଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। ଚୀନ ଭାଷାରେ ତାଙ୍କର ନାମର ଅନୁବାଦ ଅଛି ' ଭାଗ୍ୟବାନ 
ରାଜା ଯେ କି ଯାହା ମଙ୍ଗଳ ତାହା କରନ୍ତି, ସିଂହ” | ଚୀନ ପରିବ୍ରାଜକ ହୁଏନସାଂ 
ଖ୍ରୀ.ଅ ୬୩୯ରେ ଉଚା (ଓଡ଼), କଟୋଦ, କଳିଙ୍ଗ ଓ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ପରିଭ୍ରମଣ 
କରି ତାଙ୍କର ବିସ୍ତୃତ ବିବରଣୀ ଛାଡ଼ି ଯାଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କର ବିବରଣୀରେ ସେ ଓଡ଼ର 
ପୁଷ୍ପଗିରି ବିହାର (ପୋସିପୋକେଲି), ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ପରିମଳଗିରି 
( ପୋଲୋମୋଲୋକିଲି) ଓ ଚେଲିତାଲୋ ବନ୍ଦର ବିଷୟରେ ବିଶେଷ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି। 

ବ୍ରହ୍ମଦେଶ ବା ଆଧୁନିକ ମ୍ଯାମାର ସହିତ କଳିଙ୍ଗର ସମ୍ପୃକ୍ତି ବହୁ ପୁରାତନ । 
ସେଠାକାର ପ୍ରତ୍ନତର୍ଵ ରିପୋର୍ଟରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରୋନ୍‌ ସହରର ପୁରାତନ ନାମ 
ଥୁଲା ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର। ରେଙ୍ଗୁନ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ତାନ୍ତେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଅଞ୍ଚଳର ନାମ 
ଉତ୍କଳ ବା ଉତ୍କଳପା। ପେଗୁର ନାମ ଅପଭ୍ରଂଶ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାର ନାମ ଥୁଲା 
ଉଡ଼ିଶା | 

ଜାଭା ଏବଂ ବାଲିଦ୍ଵୀପ ସହିତ କଳିଙ୍ଗ ସଂସ୍କୃତି ତଥା ନୌବାଣିଜ୍ଯ 
ବହୂପୁରାତନ। ଜାଭାର ଶୈଳେନ୍ଦ୍ର ବଂଶଜ ରାଜାମାନଙ୍କ ସହିତ ତୋଷାଳିର 
ଶୈଳୋଭବ ବଂଶୀୟ ନରପତିମାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ତଥ୍ଯ ଗୁହୀତ। ପଞ୍ଚମ 
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ଭନ୍କଳର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ୧୯୭ 


ଶତାଦ୍ଦୀର ଶୈଳେନ୍ଦ୍ରରାଜବଂଶ କଳିଙ୍ଗ ବିଷୟରେ ଅବହିତ ଥଲେ। ସେ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା 
ନଦୀକୁ ପବିତ୍ରଧାରା ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ଚୀନର ସାଙ୍ଗବଂଶ ଇତିହାସ 
(ଖା୬୧୮-୯୦୬)ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ “ହୋଲିଙ୍ଗ” (କଳିଙ୍ଗଁ|ର ଲୋକମାନେ 
ଜାଭାରେ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ। କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ଜାଭାକୁ କୋଡିଏହଜାର 
କଳିଙ୍ଗର ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କୁ ପଠାଇଥୁଲେ | 

ପରେ ପରେ ଏମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବହୁଗୁଣିତ ହୋଇଥୂଲା। ଆଇଚିଟ୍ଗଙ୍କ 
ସମେତ ବହୁ ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁ ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ କଳିଙ୍ଗରୁ ପର୍ଯ୍ୟଟନ ଉଦେଶ୍ଯରେ 
ଯାଇଥୂଲେ। ଜାଭାରେ ୮୪୦ ଖ୍ରା:ଃଅ ଏବଂ ରାଜା ଏରଲାଙ୍ଗାଙ୍କ (ଖୁ: ୧୦୧ ୯- 
୪୨) ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ କଳିଙ୍ଗ ସହ ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ 
ରହିଛି। ପୂର୍ବ ଜାଭାର ଶିଳାଲେଖ (ଖ୍ୀ.ଅ୧୧୯୪)ରେ କୁରୁକ୍ତିଟ ବା କଳିଙ୍ଗର 
ମୁଖୁଆଙ୍କ ବିଷୟରେ ବର୍୍ତିତ ହୋଇଛି। ବାଲିଦ୍ଧୀପ କଳିଙ୍ଗ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ପୁରାତନ। ଏଠାରେ ମାଂଙ୍କୁ 'ବୁ' (ଓଡ଼ିଆ-ବୋଉ) ଓ ବାପାଙ୍କୁ ବାପା 
ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଏ। ପବିତ୍ର ନଦୀ ଭାବେ ମହାନଦୀ ଓ ମହେନ୍ଦ୍ରତନୟାକୁ 
ଗଣ୍ଯ କରାଯାଇ ଉପାସନା ସମୟରେ ଶ୍ଲୋକ ଆବୃତ୍ତି କରାଯାଏ। ବାଲିଦ୍ଵୀପରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୃହରେ ପାନଡ଼ବା ବ୍ୟବହୃତ | ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ପିନ୍ଧୁଥିବା ଶାଢ଼ି ସମ୍ବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳର ଶାଢ଼ି ପଦ୍ଧତିରେ ବୁଣା ଓ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଙ୍କର ମୁଣ୍ଡବାଳର ଖୋସା ଠିକ୍‌ 
ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ ପରି। ଜନ୍ମପର୍ବ, ବିବାହ ଓ ମୃତ୍ୟୁରେ “ପୂଜା ଓ ହୋମ ଓ ଶ୍ରାଦ୍ଧଦାନ 
କଳିଙ୍ଗର ଛାପ ବହନ କରେ। ଶିବ, ଚଣ୍ଡୀ ଗଣପତି, ବ୍ରହ୍ମା ବାସୁକି, ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ଉପାସନାରେ ଜନଜୀବନ ସମ୍ପବ୍ଧ। 

ନବମ ଓ ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଆରବ ଏବଂ ମଧ୍ଯପ୍ରାଚ୍ୟରୁ ପରିବ୍ରାଜକ ତଥା 
ସୌଦାଗରମାନେ ଭାରତ ସହିତ ଯୋଗାଯୋଗ ରକ୍ଷା କରିଥୁଲେ। ରବନ୍‌ 
ଖୁରଦାଓବିନ୍‌ ଆବୁ ଅବଦିଲ୍ଲା ଇବନ୍‌ ଉପକୂଳବର୍ରୀ ସହରମାନଙ୍କର ଏଥରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ଏହା ମଧ୍ୟରେ କେଇକାନ (କିଲଙ୍ଗମ), କଞ୍ଜା (ଗଞ୍ଜାମ), ସମୁଦର 
ଏବଂ ଉରସିନ (ଓଡ଼ିଶା)ର ନାମ ପ୍ରଧାନ | 

ତତ୍‌କାଳୀନ ଶାସନ ରାନିଆ (ରାଣୀ) ମାନେ କରୁଥୂଲେ ବୋଲି 
(ଭୌମକର ବଂଶର ତ୍ରିଭୁବନ ମହାଦେବୀ ?) ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 
ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରମୁଖ ରପ୍ବାନୀଯୋଗ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ଥୁଲା, ବୃହଦାକାର ହସ୍ତୀ, ମସଲା, କାର୍ପାସ 
ବସ୍ତ୍ ଶଙ୍ଖ, ହୀରା ଏବଂ ଚାଉଳ । 

କଳିଙ୍ଗନଗରର ଅବସ୍ଥିତି ଥୁଲା ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଧର୍ମଶାଳା 
ନିକଟବର୍ରଗୀ ରାଧାନଗର ଗ୍ରାମରେ। ରାଧାନଗର ଗ୍ରାମର ଏତିହାସିକ ନାମ 
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୧୯୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ରାଜନଗର କଳିଙ୍ଗନଗର , ରାଜନଗର ଓ ତୋଷାଳିର ନାମ ସହିତ ସମ୍ପକ୍ତି ଆଇ 
ମୁଣ୍ମୟ ପାତ୍ର ବର୍ରମାନ ଥିବା ରାଧାନଗର ଗ୍ରାମରୁ ମିଳିଛି। ଏହାର ଉତ୍ତର ଦିଗରେ 
ସୁରଭିଗିରି ପାହାଡ଼ (କାଏମା) ଅବସ୍ଥିତ। କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ (ଖୀ:ପୁ ୨୬୧) ବସୁତଃ 
ଆଧୁନିକ ରାଧାନଗର ଗ୍ରାମରେ ହୋଇଥୁଲା। ଏହି ଗ୍ରାମରେ ୧୨୪୫ ମିଟର ଲମ୍ବ 
ଓ ପ୍ରସ୍ଥ ସୁଦୃଢ଼ ପ୍ରାଚୀର ଏଯାବତ୍‌ ରହିଛି ଓ ଏହାର ଉତ୍ଖନନ କାର୍ଯ୍ୟ ରାଜ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି 
ବିଭାଗ ଆରମ୍ଭ କରିଛଚ୍ତି। ଏହି ସହରର ଅଦୂରବର୍ରୀ ସ୍ଥାନରେ ଭିକ୍ଷୁ ତପସୁ, ପରମ 
କାରୁଣିକ ଗୌତମ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇଥିବା ୮ଟି କେଶ ପାଇଁ ଏକ ବିହାର ନିର୍ମାଣ 
କରି ଗୋଟିଏ କେଶସ୍ତୁପ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ । ଭାରତବର୍ଷର ସର୍ବବୃହତ୍‌ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
କୀର୍ରିର ବିକାଶ ଘଟିଛି କଳିଙ୍ଗନଗର ବା ତୋଷାଳି କଳିଙ୍ଗର ଚତୁର୍ଦିଗକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି । 
ସେଥ ମଧ୍ଯରୁ ଅଛି ପଚୁରି, କଣ୍ଟିଗାଡିଆ, ଲଳିତଗିରି, ଉଦୟଗିରି, ସୋଲଣଗିରି, 
ବଜଗିରି, ପୁଷ୍ଠଗିରିଟ ଭୋଜକଟିରି, ରତ୍ନଗିରି ଇତ୍ଯାଦି। ହୁଏନ୍‌ସାଂ ତାଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ୧ ୦ଟି ବୌଦ୍ଧ ବିହାରର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ଏବଂ ବସ୍ତୁତଃ ରାଧାନଗର 
( ୧୯୨୯ ମସିହା ଟପୋସିଟରେ ଗ୍ରାମର ନାମ ରାଜନଗର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି) 
ଚାରିଦିଗରେ ବେଢ଼ି ରହିଥୁବା ଏହି ବିହାରଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ସମୃଦ୍ଧ 

ରାଧାନଗରର ଅଦୂରବର୍ଗୀ ବନ୍ଦରେଶ୍ଵର ପେତାଶ୍ରୟ ଉପରୋକ୍ତ 
ବୌଦ୍ଧବହାର ଓ ତୋଷାଳିର ପ୍ରମୁଖ ସହର ଓ ରାଜଧାନୀକୁ ଯାତାୟାତ କରିବା ପାଇଁ 
ଥିବା ମୁଖ୍ୟ ଜଳପଥର ପ୍ରବେଶଦ୍ଵାର। ବନ୍ଦରେଶ୍ଵର କେଳୁଅ ତଥା ବିରୂପା ନଦୀର 
ଯୋଗାଯୋଗ ସ୍ଥାନରେ ଥବାରୁ ଉଭୟ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଓ ମହାନଦୀ ସହିତ ଜଳପଥରେ 
ସଂଯୋଜିତ ହୋଇପାରୁ ଥଲା। ୧୯୮୦ ଦଶକରେ ବନ୍ଦରେଶ୍ଵର ପୋତାଶୟ 
ପାରାଦୀପ ଏକ୍ସପ୍ରେସରାସ୍ତା ନିକଟରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଥଲା ଓ ବର୍ଭମାନ ଏକ୍ସପ୍ରେସ 
ହାଇଣ୍ଡେର ପ୍ରଶସ୍ତିକରଣ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଲୁପ୍ତ । ଏଠାରେ ଏକ ସମୟରେ 
୧୮ଟି ପୋତ ଲଙ୍ଗର ପକାଇବା ପାଇଁ ଶୋଥ ଥଲା ଓ ଏହାର ଉପକୂଳ ତଥା 
ଶୋଥଗୁଡ଼ିକ ମସ୍ପଣ ପ୍ରସ୍ତରରେ ନିର୍ମିତ ଥଲା। ବନ୍ଦରର ଉପକୂଳରେ ୫ଫୁଟ ଉଚ୍ଚତା 
ବିଶିଷ୍ଟ ଏକ ଗୋଲାକାର ସୁପ ଥଲା ଓ ସେଥୁରେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ 
ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା। ବନ୍ଦରେଶ୍ବରର ନିକଟବର୍ରୀ ବଉଦେଇ (ବୌଦ) ପାହାଡ଼ରୁ 
ବହୁ ବୌଦ୍ଧ ଏବଂ ଅବଲୋକିତେଶ୍ବରଙ୍କର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ମିଳିଛି ଏବଂ ଏହା ଲଳିତଗିରି 
ମ୍ୟୁଜିୟମ୍‌ରେ ଉପଲବ୍ଧ । 

ରାଧାନଗର ଗ୍ରାମରେ କରାଯାଉଥବା ଉତ୍ଖନନ ସମୟରେ ପ୍ରଚୁର 
ପରିମାଣରେ ଗାଟ୍ଗେୟ ଉପତ୍ଯକାରେ ମିଳୁଥୁବା ମୃତିକା (ଏନ୍‌ବିଟି)ରେ ନିର୍ମିତ 
ଉଜ୍ଜଳପାତ୍ରର ଭଗ୍ନାଂଶ ମିଳିଛି ଏବଂ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଏଠାରେ ମଗଧର ରାଜନ୍ୟବର୍ଗ 
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ଭନ୍ଳର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ୧୯୯ 


ତଥା ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ବସତି ଥଲା। ଏତଦ୍‌ ବ୍ଯତୀତ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଓ ରୋମାନ 
ପାତ୍ରର ଭଗ୍ନାଂଶ ମଧ୍ଯ ଏଠାରୁ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଛି । କେରଳ ବନ୍ଦରେଶ୍ବର ପୋତାଶ୍ରୟ 
ମାର୍ଗରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ତଥା ରୋମାନ୍‌ ବାଣିଜ୍ୟ ସମ୍ଭବପର ହେବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ । 

ଅନ୍ଯ ଏକ ଏତିହାସିକ ମାନସ ମନ୍ନର ଅବତାରଣା କରାଯାଇପାରେ। 
ତୋଷାଳି କଳିଙ୍ଗର ଅନତିଦୂରରେ ଥିବା ପ୍ରକାଶ ବୌଦ୍ଧବିହାରଗୁଡ଼ିକ ଶହଶହ ବର୍ଷ 
ଧରି ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା ରାଜ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା, ଧନୀକ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତ ବା ଧନାଢ୍ର୍ୟ 
ସୌଦାଗର ଓ ବଣିକମାନଙ୍କର ଆର୍ଥକ ଅନୁଦାନରେ | ଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କର ଆବାସ ଭାବେ 
ପରିଗଣିତ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଭିକ୍ଷୁମାନେ ସମ୍ବଳହୀନ ଥିଲେ। ବୌଦ୍ଧବିହାରର ନିର୍ମାଣ 
ପରମକାରୁଣିକ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ (ଖ୍ୀଫୁ ୬ ୨୩-୫ ୫ ୪) ଜୀବଦଦଶାରେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇ ଶତାଦ୍ଦୀ ଶତାବ୍ଦୀ ଧରି ଚାଲିଥଲା। ପ୍ରଥମ ଚୈତ୍ଯ ଏବଂ ବିହାର 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଦେବୌପାକସ ତପସୁ ନିର୍ମାଣ କରିଥ୍‌ଲେ। ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦର 
୮ଟି କେଶକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରି ତପସୁ ‘ କେଶସ୍ତୁପ' ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ ଯାହା ତାଙ୍କର 
ନାମ ବହନ କରିଛି ( ଭେଖୁତପସସୁ ଦାନଂ) | ଏହା ବିଶ୍ବର ସର୍ବପୁରାତନ ଓ ପ୍ରଥମ 
ବୌଦ୍ଧସୂପ। ସମକାଳୀନ ଅନ୍ଯ ଏକ ବିହାର ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀ କୂଳରେ ଜାତୀୟ 
ରାଜପଥର ସଂଲଗ୍ନ ଭାଲୁପାହାଡ଼ରେ ଅଛି। ଏଠାରେ ତପସୁଙ୍କର ଭାଇ ଭଲ୍ଲିକ ଏକ 
ବିହାରରେ ରହୁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ନାମ ବହନ କରିଛି ଏକ ସଂଲଗ୍ନ ଗୁଙା। ପରବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ଖ୍ରୀ.ଫୁ ୩ୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଅଶୋକ ˆ ( ୨୬୧ ଖ୍ରୀପୁ) ତୋଷାଳି କଳିଙ୍ଗ 
ଆକ୍ରମଣ କରିଥଲେ ଏବଂ ଏହି ଗ୍ରାମ ବର୍ରମାନର ରାଧାନଗର । ରାଧାନଗର ସଂଲଗ୍ନ 
କାଏମା ପାହାଡ଼ ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସୁରଭଗିରି, ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ବୌବ୍ଧଗ୍ରନ୍ଛ 
ଗଣ୍ଡବ୍ୟୁହରୁ ମିଳେ। ଏଠାରେ ଅଶୋକଙ୍କର ଭାଇ ତିସ୍‌ସ ଜଣେ ଉପାସକ ଭାବେ 
ଆଜୀବନ ରହିଥୁଲେ। ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିରେ ତାଙ୍କର ନାମ ମିଳେ ସୁରଭଗିରିରେ। ସେ 
ରହୁଥୁବା ବିହାରର ନାମ ଭୋଜକଗିରି। ରାଧାନଗର ଅନତି ଦୂରରେ ରହିଛି ଲାଙ୍ଗୁଡ଼ି 
ବା ପୁଷ୍ଠଗିରି। ଏଠାରେ ଅଶୋକଙ୍କର ଦୁଇଟି ଅନନ୍ୟ ମୂର୍ରି ମିଳିଛି। ଗୋଟିଏ ମୁରିର 
ପୃଷ୍ଠଭାଗରେ ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିରେ ଲେଖାଅଛି “ ଶ୍ରୀକରେଣରାଜ୍ଞ ଅଶୋକ” ଓ ଅନ୍ୟଟିରେ 
‘ରାଜ୍ଞ ଅଶୋକ”। ତେଣୁ ତୋଷାଳି କଳିଙ୍ଗକୁ ଘେରିଥବା ଲଳିତଗିରି 
(ଚନ୍ଦ୍ରାବତ୍ୟବିହାର), ଉଦୟଗିରି (ଗୋବିନ୍ଦପୁର ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମବିହାର), ବକ୍ରଗିରି, 
ସୋଲଣଗିରି, ରତ୍ଵଗିରର ପନ୍ତୁରି, କଣ୍ଡିଗାଡିଆ ଇତ୍ଯାଦି ବିହାର ମାନଙ୍କର, 
ନୌସଂଯୋଗ କରୁଥଲା କେଳୁଆ ( ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଶାଖା), ବିରୂପା ( ମହାନଦୀର ଶାଖା) 
ଏବଂ ଏ ଦୁଇ ନଦୀର ସଂଯୋଜକ ପେଡତାଶ୍ରୟ ଥଲା ବନ୍ଦରେଶ୍ଵର। ସପ୍ତମ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭୌମକର ରାଜବଂଶ ନିଜକୁ ‘ପରମ ତଥାଗତ ', ' ପରମ ସୌଗତ' 
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୨୦୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ସେମାନେ ଉଭୟ ଉତ୍ତର ତୋଷାଳି ଓ ଦକ୍ଷିଣ ତୋଷାଳିର 
ଶାସକ ଥଲେ ଏବଂ ମହାନଦୀ ଥଲା ଉଭୟ ତୋଷାଳିର ବିଭାଜିକା। ଭୌମକର 
ବଂଶର ନରପତି ତୃତୀୟ ଶୁଭାକର ଦେବ ଖ୍ରଅ ୮୮୫ ତାଳଚେର ତାମ୍ର 
ଶାସନରେ ବୁଦ୍ଧ ଭଟ୍ଟାରିକା ମନ୍ଦିର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦୂଇଟି ଗ୍ରାମ ଦାନ କରିଥିଲେ। ତେଣୁ 
ରାଜନ୍ୟବର୍ଗ ତଥା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବିହାରମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ପ୍ରଭୁତ ଦାନ 
କରିଥିଲେ। ବଣିକମାନେ ଧର୍ମ ଓ ବାଣିଜ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଜାଭା, ସୁମାତ୍ରା, ସିଂହଳ, 
ଚୀନ ତଥା ୟୁରୋପ ଯାତ୍ରା କରୁଥିଲେ | ଲଳିତଗିରି ( ଚନ୍ଦ୍ରାଦିତ୍ୟବିହାର)ର ମୁଖ୍ୟସ୍ତୁପ 
ଏକ ପବିତ୍ର ବୌଦ୍ଧଧାମ ଭାବେ ପରିଗଣିତ ହେଉଥଲା ଏବଂ ଏହାର ଗର୍ଭଗୁହରୁ 
ତିନୋଟି ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ କଳସ ମିଳିଛି। ପ୍ରସ୍ତର କଳସ ମଧ୍ଯରେ ରୂପାର ଫରୁଆ ଏବଂ 
ରୂପା ଫରୁଆ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ପରୁଆ ଏବଂ ଦୁଇଟି କଳସରୁ ଅସ୍ଥି ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇଛି । 
ଏହି ଅସ୍ତି କାହାର ଏହା ଗବେଷଣା ସାପେକ୍ଷ! ମାତ୍ର ଏହା ଯେ ବୌଦ୍ଧ ପରମ୍ପରାର 
ସମ୍ମାନାତସ୍ପଦ ସର୍ବଗୃହୀତ ଧର୍ମଗୁରୁ ମାନଙ୍କର (ବା ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର) ଏଥରେ 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଏହି ଦାନଶୀଳ ବଣିକମାନଙ୍କର ସ୍ଵଦେଶକୁ ଫେରିବା ପରେ ସ୍ତୁପର 
ପାବଛମାନଙ୍କରେ ଅନୁଦାନ ତଥା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କର ନାମ ଖୋଦିତ ହୋଇଛି 
ଶଙ୍ଖଲିପିରେ। ଏ ସବୁର ପାଠୋଦ୍ଧାର ହୋଇପାରି ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ପାବଛଗୁଡ଼ିକ 
ଏଏସ୍‌ଆଇ କର୍ଚ୍ଧ ପକ୍ଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମାଟିରେ ପୋତି ଦିଆଯାଇଛି ଅବକ୍ଷୟରୁ ରକ୍ଷା କରିବା 
ପାଇଁ| ଏହି ଲିପିରେ ଇତିହାସ ଲୁଚି ରହିଛି । ଏହାର ଶୁଦ୍ଧପାଠ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ | ଏହାର 
ପାଠୋଵଦ୍ଧାର ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିବ ଓ ଦାନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ପରିଚୟ ସହିତ ଥବା ସମ୍ପବକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ସ୍ଥାନର ବିବରଣୀ ମିଳିବ। 
( ସୌଜନ୍ୟ : ପତିତ ମାନବ ମହାପାତ୍ର) # 
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୨୦୧ 


ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦୂରହଜାର ବର୍ଷ ବେଳକୁ ଭାରତର ଉତ୍ତର ପଶ୍ଚିମ ଅଂଚଳରେ 
ଯେଉଁମାନେ ବସବାସ କରୁଥିଲେ ବା କାଷ୍ପିଆନ ସାଗର ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସି ଉତ୍ତର 
ପଶ୍ଚିମ ଭାରତରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କ ଆର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଉଥିଲା । 
ସେମାନେ ପ୍ରଚୀନତମ ଗ୍ରନ୍ଧ ରଗ୍‌ବେଦର ପ୍ରଣେତା । ବେଦ ମଣିଷକୃତ ନୂହେଁ- 
ଅପୁରୁଷେୟ | ପ୍ରଥମେ ରଷିମାନଙ୍କ ଚେତନାରେ ଯେଉଁ ସ୍ତନ୍ଦନ ସୃଷ୍ଟିହେଲା ସେଇ 
ଉପଲବ୍ଧି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବେ ଏଶ୍ବରିକ ଶର୍ରିଠାରୁ ଆସିଥିଲା ବୋଲି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ 
ଲେଖ୍ଛନି- “The Secret of Veda- The language of Veda itself is 
Shruti, a rhyhm not composed by the intelect but heard, a divine 
word that came vibrating out of the infinite to the inner audience of 
the man who had previously made himself fit for the impersonal 
knowledge.” (ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଧ୍‌] ! ରଗ୍ବେଦରେ ବ୍ୟବହୃତ ଭାଷା ହେଲା ବ୍ରାହ୍ମୀ, 
ବିଶ୍ଵର ପ୍ରାଚୀନତମ ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ଯତମ। ରଗ୍‌ବେଦର ବାଣୀ ପ୍ରଥମେ ରଷି 
ମୁହଁରୁ ନିସ୍ୃତ ହୋଇଥୁଲା। ତା' ପରେ ତାହା ତୁଣ୍ଡରୁ ତୁଣ୍ଡକୁ କାନରୁ କାନକୁ 
ପ୍ରସାରିତ ହେଲା। ଏଇ ଅବସ୍ଥାରେ ଥିବାବେଳେ ତାହା ଶ୍ରତି ନାମରେ ଖ୍ଯାତ 
ହେଲା। କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ଲିପି ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆବିଷ୍କାର କଲେ ତାହା 
ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି। ବେଦବାଣୀ କୌଣସି ବ୍ୟଯଭ୍ରିର ସୃଷ୍ଟି ନୂୁହେଁ ଏହା ସ୍ବୟଂ 
ଶଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ଆସିଥଵବବାରୁ ବେଦକୁ ଅପୁରୁଷେୟ କୂହାଯାଏ। ଭାରତୀୟ ଭାଷାର 
କ୍ରମବିକାଶକୂ ପ୍ରଥମେ ଚାରି ଭାଗରେ ବାଣ୍ଡି ଦିଆଗଲା। ଏହା ହେଉଛି ଭାଷା 
ବିକାଶର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଭାଷା ଉତ୍ତରପଶ୍ଚିମରେ ବାସ କରୁଥୁବା 
ବା କାଷ୍ପିୟାନ ସାଗର ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସିଥିବା ଲୋକଙ୍କ ଭାଷା। ମୋଟାମୋଟି ଭାରତୀୟ 
ଭାଷାଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସ୍କୃତ, ପ୍ରାକୃତ, ଅପଭ୍ରଂଶ ଓ ପୈଶାଚିକୀ-ଏଇ ଚାରି ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭକ୍ତ କରାଗଲା | 
ଦେବଭାଷା ସଂସ୍କୃତ 

ରଷିମାନଙ୍କ କଣ୍ଠ ନିସୃତ ଭାଷାର ଉଚ୍ଟାରଣକୁ ଦେବବାଣୀ ବା ଦେବଭାଷା 
ଜୁହାଯାଏ। ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଶବ୍ଦର ବ୍ଯବହାର, ଉଚ୍ଟାରଣର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଓ 
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୨୦୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ଉପଯୋଗର ଶୁଦ୍ଧତା ଯୋଗୁଁ ଏହାର ଉକର୍ଷ ସର୍ବସ୍ବୀକୃତ। କାଳକ୍ରମେ ଆଦି ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାଠାରୁ ରାମାୟଣ ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ବ୍ଯବହୃତ ସଂସ୍କୃତ ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦେଖାଯାଏ। ଆଦି ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ବିଶେଷ ବୋଧଗମ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ, କିଚୁ ରାମାୟଣ, 
ଭଗବତଗୀତା ପ୍ରଭୃତି ସଂସ୍କୃତ ଗ୍ରନ୍ଧ ବୋଧଗମ୍ଯ। ଏଥୁରେ ଭାଷାର ଭାବାତ୍ୃକ 
ପ୍ରୟୋଗ ସୁନ୍ଦର ଓ ଏହାର ଅଙ୍ଗସୌଷ୍ଠବ ସାବଲୀଳ ଏବଂ ଚେତନା ଦୀପ୍ତ । 

ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ବିଶେଷଜ୍ଞଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ଭାଷା ସ୍ଵାଭାବିକ କିନ୍ତୁ ମାନବିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ଜାତ ତାହା ହେଉଛି ପ୍ରାକୃତ । ଏଇ ଭାଷା ପ୍ରଥମେ ଲୋକମୁହଁରୁ ଉଚ୍ଚାରିତ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ପ୍ରକୃତି ଓ ସ୍ଵଭାବ ସ୍ଵତସତୂର୍ର ଏବଂ ବୋଧଗମ୍ୟ | ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକମାନେ କହୁଥିବା ଭାଷା ସଂସ୍କୃତ ଏବଂ ଏହା ପୂଜା ଆରାଧନାରେ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୁଏ। କିନୁ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମୁଖନିସ୍ୃତ ବାଣୀ ହେଉଛି 
ପ୍ରାକୃତ। ଏହା ସହଜ ଓ ବୋଧଗମ୍ୟ । 

ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାର ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ତତ୍ସମ, ତତ୍ଭବ ଓ ଦେଶଜ ଭାବେ 
ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇଛି । ସଂସ୍କୃତରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ଭାଷା ପ୍ରାକୃତ । କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତ ସହିତ 
ସମାନ ଅର୍ଥବୋଧକ ଭାଷା ତତ୍ସମ। କିନଧୁ ଅସମାନ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ତଦ୍ଭବ 
କୁହାଯାଏ | ଦେଶଜ ଭାଷା ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଲୋକଭାଷା 
ସହିତ ଏହାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସମାନ | 

ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକୁ ଛଅ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି। ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଜାତିଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାକୃତର ରୂପ ବଦଳି ଯାଉଥିବାରୁ ଏକାଧ୍ୁକ ପ୍ରାକୃତ 
ଭାଷା ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇଛି। 

ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରୀ ବାଲ୍ଲିକୀ ଚାର୍ଧମାଗଧୀ 
ଅବନ୍ତିକା ତଥା ପ୍ରାଚୀ ଷୋଡ଼େ ପ୍ରକୃତି ଜାତିୟ | 

ସେହିପରି ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ଚଉଦ ପ୍ରକାର ଅଟେ । ସାତଟି ଭାଷା ଅନୁସୂତ 
ପ୍ରାକୃତ ରହିଥୂଲାବେଳେ ଆଉ ସାତଟି ବିଭାଷା ଗୋଷ୍ଠୀଭୁକ୍ତ। ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ଉଚିତ ହେବ ଯେ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା। ପ୍ରାକୃତ 
ଭାଷାର ଜାତି ନୁହଁ | ଉଡ୍ର ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ¦ କିନୁ ଜାତି ବର୍ଗର ନୂହଁ। 
ଭରତ ମୁନି ପ୍ରଣୀତ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ୍ରରେ ଉଡ୍ର ଭାଷାକୁ “ଉଡ଼ବିଭାଷା! ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଆମେ ଜାଣି ରଖୁବା ଉଚିତ ହେବ ଯେ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ପ୍ରାକୃତ ହିଁ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଜନନୀ । ମାଗଧୀ ଭାଷା ଅଶୋକଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ମଗଧରେ 
ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥଲା! ମାଗଧୀର ଅପଭ୍ରଂଶ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଅର୍ଵମାଗଧୀ 
ନାମରେ ପରିଚିତ । 
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ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ ୨୦୩ 


ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ ପୁସ୍ତକରେ ସ୍ବିଗ୍ଧା ତ୍ରିପାଠୀ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ବ୍ଯବହାରିକ 
ଅର୍ଵମାଗଧୀର କ୍ରମବିକାଶ ଦିଗରୁ କୁହାଯାଏ ଯେ ମଗଧ ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶା ଆକ୍ରମଣ କରିଥୁଲେ ଏବଂ 
ସେଥିରେ ସଫଳ ହୋରଥୁଲେ | ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ତାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଧଉଳୀ 
ଗୁମ୍ବାରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଥବା ଶିଳାଲେଖ ଏବଂ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ଜଉଗଡ଼ରୁ 
ମିଳିଥବା ଶିଳାଲେଖ ହେଉଛି ଭାରତର ମିଳୁଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଶିଳାଲେଖ ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରାଚୀନତମ। ଏଇ ଶିଳାଲେଖ ଗୁଡ଼ିକରେ ଅଶୋକଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ନୀତି ବାଣୀ ଏବଂ 
କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଥିବା ନ୍ଯାୟ ନୀତି ଖୋଦିତ ହୋଇଛି। ସେହିପରି 
ଅଶୋକଙ୍କ ପ୍ରାୟ ଦୁଇ ଶହ ବର୍ଷ ପରେ ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମା 
ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତକର ଶିଳାଲେଖ। 
ଅଶୋକଙ୍କ ଅଭିଲେଖର ଭାଷା ପାଲି ଓ ମାଗଧୀ ମିଶ୍ରିତ ହୋଇଥବା ବେଳେ 
ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁଙ୍ତା ଅଭିଲେଖ ସୌରସେନ ପ୍ରଭାବିତ ଉଡ୍ର ଭାଷା। କିନ୍ତୁ 
ସଂସ୍କୃତ ଓ ପ୍ରାକୃତ ପ୍ରଭାବ ପାଲି ଓ ମାଗଧୀ ଉପରେ ପଡି ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଭିନ୍ନ 
ରୂପ ନେଇଛି। ମାଗଧୀ ସହିତ ପାଲିର ସମ୍ପର୍କ ଯେପରି ଅଛି ଉଡ଼ବିଭାଷାରେ 
ସୌରସେନୀର ସେହିପରି ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । ଭରତ ମୁନିଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରତ୍ନ ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷର 
ଅର୍ଵମାଗଧୀ ମାଧ୍ୟମରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥୁବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ। 

କୀର୍ରନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ “ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା' ( ପ୍ରକାଶକ- ଆମ ଓଡ଼ିଶା, ) 
ପୁସ୍ତକରେ ଚଉବନ ପୂଷ୍ଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଡଃ ଏସ୍‌.କେ ଟାଟାଜୀ ଏବଂ 
ଡ.ଭି ରାଘବନଙ୍କ ମତରେ ଅଶୋକଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ ବେଳକୁ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଭାଷା ଦୁଇଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ ହୋଇସାରିଥଲା। ପୂର୍ବପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପଶ୍ଚିମପ୍ରାଚ୍ଯ। ପୂର୍ବପ୍ରା୍ଯ ହେଉଛି 
ମାଗଧୂଭାଷା ଏବଂ ପଶ୍ଚିମ ପ୍ରାଚ୍ୟ ହେଲା ଅର୍ଵମାଗଧୀ | ଅର୍ଵବମାଗଧୀ ଭାଷା ମଧ୍ୟରେ 
ଅବନ୍ତୀ ବାଘେଲା, ଅବଧୀ ବାଘେଲା, କୋଶଳୀ ଓ ଛତିଶ୍ଗଡ଼ୀ ଶାଖା ଅନ୍ତର୍ଗୁକ୍ତ । 
କିନ୍ତୁ ମାଗଧୀ ଭାଷାର ଅନ୍ତର୍ଚତ ହେଉଛି- ଭୋଜପୁରୀ, ମାଘୀ, ମୈଥୁୂଳୀ, ବଙ୍ଗଳା, 
ଆସାମୀ ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ। ମାଗଧୀ ପ୍ରଚଳନ ପୂର୍ବରୁ ଉଡ୍ସବିଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ଥୂଲା। 
ଏହାର ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଅର୍ଵ ମାଗଧୀର ଦେଶଜ ଶବ୍ଦଭାବେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ପୁଣି ମାଗଧୀ 
ପ୍ରାକୃତ, ଅର୍ଵମାଗଧୀ ପ୍ରାକୃତ ଏବଂ ଉଡ଼୍ର ବିଭାଷା ଏସବୁ ପୂର୍ବ ଭାରତର ଭାଷା। 
ପରସ୍ପରର ନିକଟବର୍ଭୀ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ ଏସବୁ ଭାଷା ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଥିବାରୁ 
ଏମାନେ ପରସ୍ତରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ। ଆସାମୀ, ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା 
ଭାଷା ମଧ୍ୟରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଏତେ ଅଧ୍ବକ ଯେ ଗୋଟିଏ ଭାଷାର ଲୋକ ଅନ୍ୟଟିକୁ 
ବୁଝିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 
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୨୦୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ସଂସ୍କୃତ ଓ ପ୍ରାକ୍ୂତ ଭାଷା- 
ଗୁପ୍ତଯୁଗରେ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି, ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ଓ ସମ୍ପଦ୍ଧି 

ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଏହାକୁ ସୃର୍ଣ୍ଯୁଗ କୂହାଯାଏ। ଗୁପ୍ତଯୁଗରେ ଭାରତୀୟ 

ଜାତୀୟତାବୋଧ ଅଧୂବକ ଦୃଢ଼ ଓ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା! ସେତେବେଳେକୁ ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାର ପ୍ରସାର ଯୋଗୁ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଅନ୍ୟ ଭାଷାମାନଙ୍କ ଉପରେ ପଡିଛି | ଭାଷାର 
ବ୍ୟବହାର ପରିଛନ୍ନ ବୋଧଗମ୍ୟ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପାଣିନୀ ' ଅଷ୍ଟଧୟାୟୀ” 

ବ୍ୟାକରଣ ରଚନା କଲେ। ଏହାର ସାବଲୀଳ ପ୍ରଭାବ ବିଭାଷାଗୁଡ଼ିକୁ ଗତିଶୀଳ ଓ 

ଶର୍ତିଶାଳୀ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥୁଲା। ତେଣୁ ଅର୍ବମାଗଧୀ ବଂଶରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ସମସ୍ତ 

ବିଭାଷା ସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟାକରଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ସଂସ୍କୃତ ସମ୍ଭୂତ 
ଅଜସ୍ର ଶବ୍ଦ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାଷାମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶ୍ରଣ ହେବାରୁ ପରବର୍ଗୀ କାଳରେ 
ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ପତ୍ତି ବାହାର କରି ଶବ୍ଦତାର୍ତିକ ଅଭିଧାନ ରଚନା କରାଗଲା | ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା ଶଦ୍ଦତାର୍ଵିକ ଅଭିଧାନ ପ୍ରଣୟନ କରିବା ନିମନ୍ତେ କିଛି ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଥଲା, 
ତଥାପି ଏ କାର୍ଯ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ ଅଟକି ଯିବାରୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାତତ୍ତ୍‌ ଏବଂ ଏହାର 
ବିକାଶରେ ଥବା ଅନ୍ତରାୟ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲାଗିରହିଛି । 

ପ୍ରାକୃତ - ସାର ଗ୍ରିଅରସନ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାକୁ ତିନୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି: 

(କ) ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରାକୃତ“ ବେଦ ଓ ପରବର୍ଭୀ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ଭାଷା 
ହେଉଛି ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରାକୃତ | 

(ଖ) ମାଧ୍ଯମିକ ପ୍ରାକୃତଂ-ଏଥୂରେ ପାଲି ସାହିତ୍ଯର ପ୍ରଭାବ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏହା 
ମାଧ୍ୟମିକ ପ୍ରାକୃତ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ ହୁଏ । 

(ଗ) ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଆଧୁନିକ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷା ଗୁଡ଼ିକର ପୂର୍ବ ରୂପ ହେଉଛି ଉତ୍ତର 
ପ୍ରାକ୍ୃତ। ଭାଷାବିଦ୍‌ମାନଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରାକୃତ ଓ ଅପ୍ରଭଂଶର 
ପୂର୍ବାବସ୍ଥା ହେଉଛି ଉତ୍ତରକାଳୀନ ପ୍ରାକୃତ ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଭାଷାର 
ପୂର୍ବାବସ୍ଥା ହେଉଛି ଅପଭ୍ରଂଶ ! 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଉଚିତ ଯେ ଅଶୋକଙ୍କ ଖୋଦିତ 

ଅଭିଲେଖଗୁଡ଼ିକରୁ ପାଲି ଭାଷାର ପରିଚୟ ମିଳେ। ଅଶୋକ ପୂର୍ବାଞ୍ଚଳୀୟ ଭଷାକୁ 

ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ଯବହାର କରିବା ପାଇଁ ଉଡ୍ରବିଭାଷା ସହିତ ପାଲି ପ୍ରବର୍ଭନ 
କରିଥୁଲେ। ପୂର୍ବାଞ୍ଚଳୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରଭାଷାକୁ ବ୍ୟାକରଣ ବିଷାରଦମାନେ ମାଗଧୀ ଭାବେ 
ଚିହ୍ନିତ ନକରି ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରିଛନ୍ତି। 

କୀର୍ରନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ, ‘ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା” ପୁସ୍ତକରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି 
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ଭାଷା ସାହିଚ୍ଯ ୨୦୫ 


ଯେ- ଜୈନଧର୍ମର ଗୁରୁ ମହାବୀର ପ୍ରାଚୀନ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଭାଷାରେ ଧର୍ମପ୍ରଚାର 
କରୁଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଯାସୀମାନେ ବ୍ଯବହାର 
କରୁଥୁବା ଭାଷା ଅର୍ଵମାଗଧୀ ନୁହେଁ। ବରଂ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ସହିତ ଉଡ୍ର ବିଭାଷାକୁ 
ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି ଏବଂ ପାଲି ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ଉଡ଼ରବିଭାଷାରେ ପଡିଛି। 
ସେହିପରି ଅର୍ଵମାଗଧୀୀ ପ୍ରାକୃତରେ ଉଡ୍ରବିଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ 
ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଉଚିତ ହେବ ଯେ ଦେଶରେ ବୈଦିକ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ନିଷାଦ ଓ ଦ୍ରାବିଡ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା। ବିଭିନ୍ନ ଲୋକଭାଷା ବା 
“ବୋଲି' ମିଶ୍ରିତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା କେବଳ ଉଚ୍ଚବର୍ଚର ଭାଷା ହୋଇ 
ରହିଥଲା। ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନମାନେ ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ରୀତିନୀତିର ବିରୋଧୀ 
ଥିବାରୁ ସଂସ୍କୃତର ବ୍ଯବହାର ନ କରି ପାଲି ଓ ପ୍ରାକୃତ ବ୍ଯବହାର କରୁଥଲେ। 
ଲୋକଭାଷାଭାବେ ପାଲି ଆଦୃତ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ଯର ଭାଷା ହେଲା 
ଏବଂ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ହେଲା ଜୈନ ସାହିତ୍ୟର ଭାଷା। ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ 
ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପାଇଥୁଲା। ସେହି କାରଣରୁ ପାଲି ଭାଷାରେ 
ଉଡ଼ବିଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି ଏବଂ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ପ୍ରାକୃତରେ ବି ଉଡ଼ରବିଭାଷାର 
ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। 

ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ହେଉଛି ଲୋକ ମୁହଁର ଭାଷା। ଏଇ ଭାଷା ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଗ ଭାବେ 
ଲୋକଙ୍କ ମୁହଁରୁ ଉଚ୍ଚାରିତ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ପୂର୍ବକାଳରେ ଯେପରି ପ୍ରାକୃତ ବା 
ଲୋକଭାଷାର ଚଳଣି ଥଲା ଆଧୁନିକ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଲୋକମୁହଁରୁ ଅଜସ୍ର ଶଦ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରିତ ହୋଇ ଭାଷା ରୂପକ ନଦୀର ପ୍ରବାହରେ ମିଶି 
ଯାଇଅଛି। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ମୂଳ ଉତ୍ସ ଏଇ ଅର୍ବମାଗଧୀ ଓ ପ୍ରାକୃତ ବା ପାଲି ସହିତ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍। ତେଣୁ ଭରତ ମୁନି ଯେତେବେଳେ ଉଡ୍ରଭାଷାକୁ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତରେ ସ୍ଥାନ 
ଦେଲେ ସେତେବେଳକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୈନ ମହାବୀର ଓ ବୌବଦ୍ଧଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କ 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇ ସାରିଥୁଲା। ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୈନଧର୍ମ ଏବଂ ଉପକୂଳ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରଭାବ ଅଧ୍ବକ ଥବାରୁ ଦୂଇ ଅଞ୍ଚଳର ଭାଷାର 
ବ୍ୟବହାରରେ ଏପରି ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 

ସଂସ୍କୃତ ବୈଦିକ ଭାଷା- 

ରଗ୍‌ବେଦରେ ବ୍ଯବହୃତ ସଂସ୍କୃତ ଏବେ ବୋଧଗମ୍ୟ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ 
ପରବର୍ରୀ ସଂହିତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଗ୍ରଚ୍ଛମାନଙ୍କରେ ବ୍ଯବହୃତ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଉପରେ ମଧ୍ଯ 
ଲୌକିକ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଭାବ ପଡିଛି। ଲୋକମାନଙ୍କର ବ୍ଯବହାର ଭାଷାର ପ୍ରବାହକୁ 
ଗତିଶୀଳ କରିଥାଏ। ସୁତରାଂ ଅତୀତର ପ୍ରବହମାନ ଭାଷା ପରଂପରାକୁ ଆହୁରି 
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୨୦୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ସ 


ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ସଂଜୀବିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ଚନଳୁଥୁବା 
ବୋଲି” ବା ଲୋକମୁହଁର ଭାଷାକୁ ଅବହେଳା କରିହେବ ନାହିଁ। କଳିଙ୍ଗ ଦେଶର 
ସୀମା ଏତେ ବିରାଟ ଏବଂ ନୌବାଣିଜ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଉଭୟ ପୂର୍ବ ଓ ପଶ୍ଚିମ ସହିତ 
ଏହାର ସମ୍ପର୍କ ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଥଲା ଯେ ସେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗରେ ଏକାଧ୍ବକ 
ଭାରତୀୟ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ଥଅଲଲା। ଗୋଟିଏ ଭୂଖଣ୍ଡର ଲୋକମୁହଁର ଭାଷା ସହିତ 
ସେଇ ଭୁଖଣ୍ଡର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ। ତେଣୁ ଲୋକମୁହଁର ଭାଷା ଓ ଚଳଣିକୁ 
ଆଧାର କରି ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଗଢ଼ିଉଠେ। ଓଡ଼ିଶାର ଏଇ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଏତେ 
ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଛି ଏଇଥପାଇଁ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଲୋକଗୀତି, 
ଲୋକକଥା, ଲୋକନୃତ୍ୟ, ଚଳଣିର ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟରୁପ ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି। 
ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷାର ବ୍ୟବହାରରେ ଏଇ କାରଣରୁ ଏତେ ବିଭିନ୍ନତା। 
ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ କିନ୍ଧୁ ଏକତ୍ଵର ସ୍ଵର ହଜିଯାଇ ନାହିଁ। ଏପରିକି ଓଡ଼ିଶାର 
ବନାଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥିବା ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟର ଆଦିବାସୀ ଓ ଅନୁସୂଚିତ 
ଜାତିମାନଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ଭାଷା, ରୁଟି, ଚଳଣି, ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ, ପୂଜା ଆରାଧନା, 
ଖାଦ୍ୟପେୟ ରତ୍ୟଯାଦି ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତିକୁ କେବଳ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିନାହିଁ, ସମନ୍ଵୟ 
ମାଧ୍ୟମରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି ବିବିଧତା ମଧ୍ୟରେ ଏକତା। ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ 
ଲେଖୁଛନ୍ତି; 
ନାନା ଜାତି ନାନା ଭାଷା ନାନା ପରିଧାନ 
ବିବିଧେର ମାଝେ ଦେଖ ମିଲନ ମହାନ । 

ଭାଷା ଜାତୀୟତାର ମୂଳାଧାର। ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ କହିରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ 
ମନେ କରୁଛି ଯେ ଭାରତୀୟ ଭାଷାକୁ ପ୍ରଥମେ ଅତିଭାଷା, ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷା, ଜାତିଭାଷା, 
ଜାତୀୟତା ଇତ୍ଯାଦି ଚାରିଟି ଭେଦରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ ସଂସ୍କୃତ, ପ୍ରାକ୍ୃତ ଓ 
ବିଭାଷାଗୁଡ଼ିକୁ ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଥଲା। ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଅନ୍ୟୁନ 
ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଭାରତୀୟ ଭାଷାକୁ ସଂସ୍କୃତ, ପ୍ରାକୃତ, ଅର୍ଵମାଗଧୀ, 
ପୈଶାଚିକୀ ଭାବେ ବିବେଚିତ ହୁଏ। ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରାକୃତ, ପ୍ରାକୃତ 
ପ୍ରଭାବରେ ଅପ୍ରଭଂଶ ଓ ଅପଭ୍ରଂଶ ପ୍ରଭାବରେ ପୈଶାଚିକ ଭାଷା ସମ୍ପଦ୍ଧ ହେଲା। 
(ଆମ ଓଡ଼ିଆ - ଭାଷା କୀର୍ରନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ) | 

‘ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା'ରେ କୀର୍ରନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ ଲେଖୁଛନ୍ତିଂ ଇଣ୍ଡୋ- 
ଇଉରୋପୀୟ ଭାଷା ପରିବାରର ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ହେଲା ଇଣ୍ଡୋ-ଇରାନୀୟ। ଏହି 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଏକ ଶାଖା ହେଲା ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷା (ଇଣ୍ଡୋଆରିୟାନ) ଭାରତୀୟ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଭାଷାକୁ ପୁଣି ପ୍ରତ୍ନ ବା ପ୍ରାଚ୍ୟ ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ (ଖୀ,ପୁ ୨୦୦୦ରୁ ଖ୍ରୀ,ପୁ 
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ଭାଷା ସାହିଚ୍ଯ ୨୦୭ 


୫୦୦), ମଧ୍ଯଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ (ଖୁୀ.ଦ.୫ ୦ ୦ରୁ ଖ୍ୀ.୍ଦ ୧୦୦୦) ଏବଂଭାରତୀୟ 
ଆର୍ଯ୍ୟ (ଖୀ. ୧୦୦ ୦ରୁ ଅଦ୍ୟାବଧ୍) ଏଇ କ୍ରମରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷା 
ଗୋଷ୍ଠୀଭୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ଏଇ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଅଛି, ହିନ୍ଦୀ ମରାଠୀ, ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା, 
ଗୁଜୁରାଟୀ ଇତ୍ୟାଦି । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭାଷା- 

ଦ୍ରାବିଡ ଓ ମୁଣ୍ଡାରୀ ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀର ଭାଷା ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଏକାଧ୍ବକ ଭାଷା ପ୍ରଚଳିତ। ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ସାନ୍ତାଳୀ ଭାଷା ଅନ୍ଯତମ 
ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀର। ଏହା ସଂବିଧାନ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵୀକୃତ। ତେଣୁ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସାହିତ୍ଯ 
ଏକାଡ଼େମୀ ସାନ୍ତାଳୀ ଭାଷାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦେଇଛି। ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ ନିୟମ 
ଅନୁସାରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଭାଷା ଯଦି ଦଶଲକ୍ଷରୁ ଅଧ୍ୟକ ଲୋକ ବ୍ଯବହାର 
କରୁଥିବେ ତେବେ ସେଇ ଭାଷା ସ୍ଵୀକୃତି ପାଇବା ଲାଗି ଯୋଗ୍ୟ। ହୋ” ଓ ଅନ୍ୟ 
କେତୋଟି ଭାଷାରେ ଦଶଲକ୍ଷରୁ ଅଧକ ଲୋକ କଥାଭାଷା ହୁଅନ୍ତି। ହୁଏତ 
କାଳକ୍ରମେ ସେସବୁ ଭାଷାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିବ। 

ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷା ସଂଖ୍ୟା ୫୮। କେବଳ ୮୦୪% ଲୋକ 
ଓଡ଼ିଆଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ଉଡ ଦେଶର ବା ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷା ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆ । 
ଏହା ବ୍ଯତୀତ କେତେକ ଅଞ୍ଚଳରେ ବଙ୍ଗଳା ଓ ତେଲୁଗୁ ଭାଷୀ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ନିଜ 
ମାତ୍ସଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି। ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଭାଷା ହେଉଛି ସାନ୍ତାଳୀ, ମୁଣ୍ଡାରି, 
ସଉରା, କନ୍ଧ କୋୟା, ବଣ୍ଡା, ଜୁଆଙ୍ଗ, କୁଇ, ଓରାମ, ସାନ୍ଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି। ଏସବୂକୁ 
ମୌଳିକ ଆଦିବାସୀ ଭାଷା କୁହାଯାଏ । କିନୁ ଏହା ବାହାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ଅଛି- ଖଡ଼ିଆ, କିସାନ, ଇରିଆ, ହୋ, କୂଭି, କୋହୃ, ଭୂମିରା, 
ଭୁୟୀ, ପରଜା ଇତ୍ଯାଦି। ଓଡ଼ିଶାର ଶିକ୍ଷାନୀତି ଅନୁସାରେ ସରକାର ପ୍ରଥମରୁ 
ପଞ୍ଚମଶ୍ରେଣୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀଙ୍କ ପାଇଁ ଜୁଆଙ୍ଗ, ବଣ୍ଡା, କୁଇ, କୂଭି, ସଉରା, 
ମୁଣ୍ଡା କୋଲା, କିସାନ ଓ ଓରାମ ଭାଷାରେ ଶିକ୍ଷାଦାନ ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଛଚ୍ି। ଓଡ଼ିଶାର 
ଆଦିବାସୀ ଭାଷା ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ମୁଣ୍ଡା ପରିବାର, ଆଉ କେତେକ ଦ୍ରାବିଡ ଓ ଆଉ 
କେତେକ ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀ ପରିବାରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତା। ଏଥମଧ୍ଯରୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ପରିବାର 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିବାସୀ ଭାଷା ହେଉଛି- 

୧ ) ଦକ୍ଷିଣୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରଭାବିତଂ ଦେଶୀଆ, ଭୂୟୀ, ଉତ୍ତୀ, ଝରିଆ, ମାଟିଆ 

୨) ପଶ୍ଚିମୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରଭାବିତ- କନ୍ଧ, ଲରିଆ, ଭୂଲିଆ, ଅନ୍ଧାରିଆ 

୩) ଉତ୍ତରୀ ଓଡ଼ିଆ ଓ ବଙ୍ଗାଳୀ ପ୍ରଭାବିତ- କୂର୍ମ, ସୌଣ୍ଟି, ଉତୂଡୀ 

୪) ହିନ୍ଦୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରଭାବିତ- ସାଦ୍ରୀ 
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୫) ହିନ୍ଦୀ ପ୍ରଭାବିତ-ବଞ୍ଜାରା 

୬) ମରାଠୀ ପ୍ରଭାବିତ- ଭୁଞ୍ଜିଆ 

୭) ଛତିଶଗଡ଼ୀ ପ୍ରଭାବିତ-ବିନଝିଆ, ବୈଗ 

୮) ଓଡ଼ିଆ- ମରାଠୀ ଓ ଛତିଶଗଡ଼ୀ ପ୍ରଭାବିତ- ହଲ୍ବୀ 

ଏଥିରୁ ଧାରଣା କରାଯାଏ ଯେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସତି ସ୍ଥାପନ 
କରିଥିଲେ। ଏମାନେ ଉନ୍ନତ ଧର୍ମଧାରା ଓ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରୁଥିଲେ। ଏମାନଙ୍କ 
ବ୍ୟବହୃତ ଭାଷାର ଅନେକ ଶହଦାବଳୀ କାଳକ୍ରମେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଶବ୍ଦ ସମ୍ଭାରରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି। ଏହି ସମନ୍୍‌ୟର ଧାରା ଶହଶହ ବର୍ଷର ଉଭୟ ଓଡ଼ିଆ ଓ 
ଆଦିବାସୀ ଭାଷାମାନଙ୍କୁ ଉନ୍ନତ କରିଛି ଏବଂ ଏହାଦ୍ଵାରା ଉଭୟ ଭାଷା ପରିପୁଷ୍ଟ 
ହୋଇଛି। (ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା- କୀର୍ଉନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ, ପ୍ରକାଶକ- ଆମ 
ଓଡ଼ିଶା) | 

ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି। ସ୍ପନ୍ଧପୁରାଣ 
ଅନୁସାରେ ସତ୍ୟଯୁଗର ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ପୁରୀ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଧାମରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ । ପଦ୍ଧପୁରାଣରୁ ସୂଚନା ମିଳେ ଯେ ପୁରୀରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ପୂଜା 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଶବରମାନେ ତାଙ୍କୁ ନୀଳମାଧବ ରୁପେ ପୂଜା କରୁଥୁଲେ। ସେଇ 
ଶବରମାନଙ୍କ ରାଜା ଥୁଲେ ବିଶ୍ଵାବସୁ। ରାମାୟଣରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ବନମାସରେ ଥବାବେଳେ ଗୁହକ ନାମକ ଶବରଙ୍କ ସହିତ ମିତ୍ରତା ସ୍ଥାପନ 
କରିଥୁଲେ ଏବଂ ମାତଙ୍ଗ ରଷିଙ୍କ ଆଶ୍ରମରେ ଶ୍ରମଣା ନାମକ ଶବରୁଣିଠାରୁ ଅଇଁଠା 
ଫଳ ଖାଇଥୁଲେ। ପୁଣି ମହାଭାରତରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ପଞ୍ଚୁପାଣ୍ଡବ ମାତା କୁନ୍ତୀଙ୍କ 
ସହିତ ବନବାସରେ ଥିବାବେଳେ ଏକ ଶବରପଲ୍ଲୀରେ ଦଶବର୍ଷ ଅତିବାହିତ 
କରିଥିଲେ। ଶବରମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏବଂ 
ଏମାନଙ୍କୁ ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। ଦକ୍ଷିଣର ମହେନ୍ଦ୍ର ଗିରି ସମ୍ପର୍କରେ 
ଅନେକ ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ଏଇ ଅଞ୍ଚଳରେ ଶବରମାନେ ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟାରେ ବାସ କରୁଥିବା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରି ନିକଟରେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ଳ 
ନାମକ ରାସ୍ତାଟିଏ ଅଛି। ସତ୍ଯନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ମତରେ ଦାରୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରିରୁ ଶବରମାନେ ବାଙ୍କିମୁହାଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଣୁଥିଲେ ଏବଂ ସେଇ ଦାରୁରୁ 
ତିନିମୁର୍ରିଙ୍କୁ ତିଆରି କରାଯାଉଥ୍‌ଲା। ଏମାନେ ଦକ୍ଷିଣୀ ମୁଣ୍ଡା ଭାଷା କହନ୍ତି। 
ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଓ ପାଲିର ପ୍ରସାର- 

ଓଡ଼ିଶାରୁ ମିଳିଥିବା ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ଶିଳାଲେଖଗୁଡ଼ିକ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ 9୨୦୯ 


ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଓ ପାଲି ଭାଷାରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଛି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଖୋଦିତ ଅଶୋକଙ୍କ ଧଉଳୀ ଓ ଜଉଗଡ଼ ଶିଳାଲେଖ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଭାଷାରେ ଖୋଦିତ 
ହୋଇଛି। ଭଦ୍ରଖ ଶିଳାଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହା ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ ଖୋଦିତ 
ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଶାରୁ ସଂସ୍କୃତ, ଉତଡ୍ର, ଅପଭ୍ରଂଶ, ପ୍ରତ୍ନ ଓଡ଼ିଆ ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାର ଅଭିଲେଖ ମିଳିଛି । ଏଥିରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ଉଡ୍ରଭାଷା 
ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଜୈନଧର୍ମ ପ୍ରଭାବରେ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଏବଂ 
ତା' ପୂର୍ବବର୍ରୀ କାଳରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଭାବରେ ମାଗଧୀ ସହିତ ପାଲି ପ୍ରଚଳିତ 
ହୋଇଛି। ଏହା ପରେ ପରେ ଉତ୍ତର ଭାରତରୁ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଆସିଥୂଲା। ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ସହିତ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ହୁଏ। 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଏସବୁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାଷା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପରିପୁଷ୍ଠ ହୋଇଛି। 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରବେଶ କଲା ପୂର୍ବରୁ ଜୈନଧର୍ମର ମହାପୁରୁଷମାନେ 

ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସିଥୁଲେ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଜୈନ ମହାପୁରୁଷ ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ 
ଏବଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମହାବୀର ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସିଥୁବାର ପ୍ରମାଣ 
ମିଳେ। ଏମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ପାଇଁ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥୁଲା। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ କଳିଙ୍ଗ ସମ୍ରାଟ 
ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଶିଳାଲେଖ ଭୁବନେଶ୍ବରର 
ହାତୀଗୁଖାରେ ଅଛି। ଅର୍ଵମାଗଧୀରେ ଖୋଦିତ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରାଚୀନ କାଳର 
ପ୍ରାଥନାଟି ଏହିପରି- 

ଣମୋ ଅରହଂତାଣଂ 

ନମୋ ସିଦ୍ଧାଣାଂ 
ଣମୋ ଆୟରିୟାଣଂ 
ଣମୋ ଉବଜଙଝାୟାଂଣଂ । 
ଣମୋ ଲୋଏ ସବ୍‌ବସାହୂଣଂ । 
ଏହାର ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରତିରୂପ ଦେଖଲେ ସହଜରେ କହିହୁଏ ଯେ ଖାରବେଳଙ୍କ 

ସମୟକୁ ପ୍ରତ୍ନ ଓଡ଼ିଆ ଅଧ୍ବକ ବିକଶିତ ହେଲାଣି। 


ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଓଡ଼ିଆ 
ଣମୋ ନମୋ 
ଅରହତ ଅହଁତ 
ଅର୍ଵବମାଗଧୀ ଓଡ଼ିଆ 
ସିଦ୍ଧା ସିବ୍ଧ 
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୨୧୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଯଚାର ଭଉସ୍ତ 


ଆୟରିୟ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଭବଜ୍‌୍ଝାୟ ଉପାଧ୍ୟାୟ 
ସବ୍‌ବ ସର୍ବ, ସବୁ 
ସାହୁ ସାଧୁ 


ପାଲି- 

ଜର୍ମାନ ଭାଷା ବିଷାରଦ ଓଲ୍ଡେନ୍‌ବର୍ଗଙ୍କ ମତରେ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ା 
ଶିଳାଲେଖର ଅର୍ବଵମାଗଧୀ ଭାଷା ହେଉଛି କଳିଙ୍ଗ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦେଶର ଭାଷା, 
ତାହା ହିଁ ପ୍ରତ୍ନ ପରିଭାଷା । ଇଉରୋପୀୟ ବୌଦ୍ଧ ଗବେଷକ em (କର୍ଵ), ଉଲ୍ନର୍‌ 
Woolner ଏବଂ ଭାରତୀୟ ଗବେଷକ ଭଞଣ୍ଡାରକରଙ୍କ ମତରେ ପାଲି ଭାଷା 
କଳିଙ୍ଗରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି। କୀର୍ଗନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ, ମଧ୍ଯ ଭାରତର 
ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷାକୁ ତିନିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି ଯଥା ପାଲି, ପ୍ରାକୃତ ଓ ଅପଭ୍ରଂଶ | 
ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଭରତମୁନିଙ୍କ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ୍ରରେ ବ୍ଯବହୃତ ବିଭାଷାର 
ମଧ୍ଯଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷା ସହିତ କେତେକାଂଶରେ ମେଳ ଅଛି। ବୁଦ୍ଧ ଇଚ୍ଛା 
କରୁଥୁଲେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବାଣୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ବୋଧଗମ୍ଯ ହେଉଥ୍‌ବା ସରଳ 
ଭାଷାରେ କରାଯାଉ। ସେତେବେଳକୁ ସମଗ୍ର ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ପାଲିଭାଷା 
ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲା। ତେଣୁ ଅଧକ ଲୋକଙ୍କ ବୋଧଗମ୍ୟ ପାଲି ଭାଷା ଧର୍ମପ୍ରଚାର 
ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥୁଲା। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମଶାସ୍ତ ' ତ୍ରିପିଟକ” ପାଲି ଭାଷାରେ ରଚିତ 
ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଥବା ଧଉଳୀ ଓ ଜଉଗଡ଼ରୁ ମିଳିଥଵବବା ଶିଳାଲେଖ ଖ୍ୀ,ପୁ 
ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀର ପାଲି ଭାଷା। ସର୍ବତ୍ର କୈନଧର୍ମଠାରୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଅଧ୍ବକ 
ଥିଲା ! ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଶାରଦ ଡୋନାଲ୍‌ଡସନଙ୍କ ମତରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଦୂଇ ଶିଷ୍ୟ 
ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ଉତ୍କଳର ଲୋକ ଥଲେ | ସେମାନେ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଜୀବିତାବସ୍ତଥାରେ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ତାଙ୍କ କେଶରୁ ଆଠଟି କେରା ଆଣି ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ତୁପ ମଧ୍ଯରେ ରଖୁଥିଲେ । 
ଏହି କାରଣରୁ ପାଲି ଭାଷାର ବହୁଳ ପ୍ରସାର ଯୋଗୁଁ ପାଲି ଭାଷାର ଅଧ୍ବକାଂଶ 
ଦେଶଜ ଶବ୍ଦ ହେଉଛି ଉଡ୍ରବିଭାଷାର ଶହ୍ଦ। କୀର୍ଗନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ ' ଆମ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା' ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ମଗଧର ନନ୍ଦବଂଶୀୟ ସମ୍ରାଟ ମହାପଦ୍ଧଙ୍କ ରାଜତ୍ବ 
ପରେ ଏବଂ ଅଶୋକଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ହିଁ ମହାଯାନୀ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ସମ୍ମିଳନୀ ହୋଇଥୂଲା। ଏହି ଉତ୍କଳରେ ‘ଅଷ୍ଟ ସହସ୍ରିକା ପ୍ରଜ୍ଞା ପାରମିତା” ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାରେ ରଚିତ ହୋଇଛି। ତିଦତର ଗବେଷକ ଲାମା, ତାରାନାଥଙ୍କ ମତରେ 
ମଞ୍ଜଶ୍ରୀ ହେଉଛନ୍ତି ଏହାର ରଚିତା | 

ପାଲି ଭାଷାର ଏକ ଉଦାହରଣ ଏଠାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ କରୁଛି: 
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ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ ୨୧୧ 


ପାଲିପତ୍ୟଂ ପଂଳନଂ ଚପଲଂ ଚିତ୍ତଂଦୂରକ୍ଖଂ ଦୁନ୍ଧିବାରୟଂ 
ଭଜଂ କରୋତି ମେଧାବୀ ଉସ୍ପକରୋବ ତେଜନଂ ॥(ଧମ୍ମାପଦ) 

ଓଡ଼ିଆ- ଚଞ୍ଚଳ ଓ ଅସ୍ଥିର ମନୋବୃରିକୁ ଜଗିରହିବା ଦୁଷ୍କର। ବିଜ୍ଞବ୍ଯ୍ତି 
ତାହାକୁ ବଶୀଭୂତ କରନ୍ତି ଯେପରି ଶରନିର୍ମାଣକାରୀ ଶରକୁ ସଳଖ କରେ। 

ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଓ ପାଲି ଏଇ ଦୁଇ ଭାଷା ବାହାରେ ଉଡ଼ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଥିଲା ବୋଲି ଆଉ ଗୋଟିଏ ମତ ରହିଛି । ଭଦ୍ରଖ ଶିଳାଲିପିର ପାଠୋବ୍ଧାର 
କରି ବିଶେଷଜ୍ଞମାନେ ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ଏହା ଅର୍ଵମାଗଧୀ ନୁହଁ ବା ପାଲି ପ୍ରାକୃତ 
ନୁହଁ । ଏହା କେବଳ ପ୍ରାକୃତ । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏଥୁରେ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଓ ପାଲିର 
ପ୍ରଭାବ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଭାଷା ସେ ଦୂଇଟିରୁ ଭିନ୍ନ। ଅନ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରାନ୍ତୀୟ 
ଭାଷା ସହିତ ମଧ୍ୟ ଏହାର ସେପରି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହା ଉଡ଼ପ୍ରାକୃତ 
ହୋଇଥୁ୍‌ବ ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ମତ । ଭଦ୍ରଖ ଶିଳାଲେଖ ଲେଖା ହେବା ବେଳକୁ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୈବ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହେଉଥଲା ଏବଂ ଏହା ସହିତ 
ଅର୍ବମାଗଧୀ ଓ ପାଲିର ପ୍ରଭାବ କମିଥୁଲା। 

ଓଡ଼ିଶାରେ ସଂସ୍କୃତ - 

ଡକ୍ଟର କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସଂସ୍କୃତ, ପାଲି ଓ ପ୍ରାକ୍ସତରୁ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ସଂସ୍କୃତର ନିକଟତମ ଭାଷା। କିଚୁ ସଂସ୍କୃତ, ପାଲି 
ବା ପ୍ରାକୃତ କେବେ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାର କଥୁତ ଭାଷା ନଥୁଲା। ଗୋଟିଏ କଥା ନିଶ୍ଚିତ 
ଯେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ସଂସ୍କୃତର ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଯାଏ। ପ୍ରାୟ 
ଶତକଡ଼ା ଅଶୀ ଭାଗ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦ ସଂସ୍କୃତରୁ ଆସିଛି। ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ 
ଯୁଗଠାରୁ ରାଧାନାଥ ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଚୂର ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ଆସିଥ୍‌ବା 
ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଏ। କିଚୁ ବିଂଶ ଶତାଦୀର ମଧ୍ଯଭାଗରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ , ଭାଷାକୁ 
ଅନେକ ଲୋକ ମୁହଁରୁ କଥୁତ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦ ଓ ଆଞ୍ଚଳିକ ଶବ୍ଦ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିବାରୁ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଅଧୁକ ସମ୍ପଦ୍ଧ ଓ ଗତିଶୀଳ ହୋଇଛି । ପଶ୍ଚିମ, ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାର 
ଚଳନ୍ତି ଶଦସମ୍ଭାର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଲେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଅଧକ ପରିପୁଷ୍ଟ 
ହେବ। ଏହି କାରଣରୁ ଶବ୍ଦକୋଷ ମାନଙ୍କରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ଶବ୍ଦ ସମ୍ଭାରକୁ ସ୍ଥାନ ଦବା 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହା ଜାତୀୟତାକୁ ଅଧ୍ବକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ବ୍ୟାପକ କରିବ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟକୁ ଏ 
ବିଷୟ ପ୍ରତି ଭାଷା ବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ଯଥେଷ୍ଟ ଧ୍ଯାନ ଦେଇନାହାରି। 

ପ୍ରାଚୀନ ଉଡ଼୍ରଭାଷା ଥୁଲା ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷା। ସଂସ୍କୃତ, ଦ୍ରାବିଡ ଭାଷାଗୋଷ୍ଠୀ ଓ 
ମୁଣ୍ଡା ଭାଷାଗୋଷ୍ଠୀ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍‌ବାରୁ ଭାଷାର ବର୍ଣ୍ଠାଢ୍ଯରୂପ 
ଅଧକ ହୋଇଛି। ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ଉଡ଼ବିଭାଷାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁବା 
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୨୧୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଭସ୍ସ 


ଅର୍ଵମାଗଧୀ, ପାଲି, ସଂସ୍ୃତ ଭାଷା ଆଉ ଲେଖା ହେଉ ନଥଲେ ମଧ୍ୟ ଲୋକ ମୁହଁରୁ 
ହଜି ଯାଇନାହିଁ। ଏଣେ ଲୋକ ମୁହଁରୁ ଉତ୍ପଭି ନୂତନ ଶବ୍ଦ ଦିନକୁ ଦିନ ବୃଦ୍ି 
ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି। ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀର ଭାଷା ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଛାଡିନାହିଁ। ବରଂ ଏସବୁର ସମନ୍ଵୟ ଭାଷାକୁ ଅଧ୍ବକ 
ରଵିମନ୍ତ କରିଛି। ସମୟ ଆସିଛି ଲୋକମୁହଁର ଚଳନ୍ତି ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଗକୁ ଅଧ୍ବକ 
ସୁସଂହତ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରିବା ପାଇଁ କେବଳ ସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟାକରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
ନକରି ଦେଶଜ ଓ ଚଳନ୍ତି ଶବ୍ଦସଂପଦ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାରିକ ପ୍ରୟୋଗକୁ ଅଧ୍ବକ 
ଉନ୍ନତ, ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକରଣ ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖୁଛଚି ଯେ 
ସଂସ୍କୃତ ଖୁଣ୍ଡି ଚାରିପାଖରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଆଉ କେତେ ଦିନ ବୁଲିବ? ଏଣେ 
ଲୋକ ମୁହଁରୁ ଉତ୍ପଭି ଲାଭ କରିଥିବା ନୂତନ ଶବ୍ଦ ଦିନକୁଦିନ ବୃଦି ପାଇବାରେ 
ଲାଗିଛି। ଆର୍ଯ୍ଯଗୋଷ୍ଠୀର ଭାଷା ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା ଛାଡିନାହିଁ। ବରଂ ଏସବୁର ସମନ୍ଵୟ ଭାଷାକୁ ଅଧକ ରଵିମନ୍ତ କରିଛି। ସମୟ 
ଆସିଛି ଲୋକମୁହଁର ଚଳନ୍ତି ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଗକୁ ଅଧକ ସୁସଂହତ ଓ ଶ୍ଧଙ୍ଖଳିତ 
କରିବା ପାଇଁ କେବଳ ସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟାକରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର ନ କରି ଦେଶଜ ଓ 
ଚଳନ୍ତି ଶବ୍ଦସଂପଦ ଭାଷାର ବ୍ୟବହାରିକ ପ୍ରୟୋଗକୁ ଅଧକ ଉନ୍ନତ, ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକରଣ ଓ ଅଭିଧାନ ପ୍ରଣୟନ କଲେ ଭାଷାର ସୌଷ୍ଠବ ଓ 
ବିନ୍ୟାସ ଅଧକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ହେବ। ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ନିଜସ୍ଵ ରଚିତ ଓଡ଼ିଆ 
ବ୍ୟାକରଣ ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖୁଛି ଯେ ସଂସ୍କୃତ ଖୁଣ୍ଡି ଚରିପାଖରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଆଉ 
କେତେ ଦିନ ବୁଲିବ ? ଲୋକ ମୁହଁର କଥୁତ ଭାଷା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଶବ୍ଦକୋଷ 
ଭିତରକୁ ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ । 

ହାତୀଗୁମ୍ପା- 

ହାତୀଗୁଖପାର ଶିଳାଲିପିରୁ ଉଦ୍ଧୃତ ଉଡ଼ ପ୍ରାକୃତ ଶବ୍ଦ ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦର 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ କେତେ ତାହା ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଉଦାହରଣରୁ ଜଣାପଡିବ- 


ଉଡ୍ର ପ୍ରାକୃତ ସଂସ୍କୃତ ଓଡ଼ିଆ 
ବଂସ ବଂଶ ବ୍ରହ୍ମଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ସୁଭ ଶୁଭ ସିରି ଶ୍ରୀ 

ସରିର ଶରୀର ସତ ଶିତ 
ରତନ ରତ୍ନ ହାଥୀ ହସ୍ତୀ 
ପବତ ପର୍ବତ ସିଳାଥଂବ ଶିଳାସ୍ତମ୍ଭ 
ଅଗ ଅଗ୍ର ନତଗୀତ ନୃତ୍ୟଗୀତ 
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ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ ୨୧୩ 


ଉଦ୍ର ପ୍ରାକୃତ 
ଘର ଗୃହ 

ଗୁଣ ବିବେସ ଗୁଣବିଶେଷ 
ଅଠମ ଅଷ୍ଟ 

ଚଳ ଚକ୍ର / ଚକ 
ଧମ ଧର୍ମ 


ସଂସ୍କୃତ ଓଡ଼ିଆ 
ପଛିମ ପଶ୍ଚିମ 

ଛ ଷଟ୍‌, ଛଅ 
ଅଂତିଶ ଅଷ୍ଠତ୍ରିଂଶ 
ପନାଡି ପ୍ରଣାଳୀ 
କୂସଳ କୂଶଳ 


ଉଡ -ପ୍ରାକୃତ, ସଂସ୍କୃତ / ଓଡ଼ିଆ ମଧ୍ୟରେ ଏତେ କମ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯେ ଅର୍ଥ 
ବୁଝିବାରେ କଷ୍ଠ ହୁଏନାହି। ସେହିପରି ବୈଦିକ ଭାଷାରେ ଅନେକ ଶହ ଓଡ଼ିଆର ଓ 
ଲୌକିକ ସଂସ୍କୃତର ଅବିକଳ ପ୍ରୟୋଗକୁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରେ। 


ବୈଦିକଶହଦ 
ଅଙ୍କ 

ଅକ୍ଷର 
ଅନନ୍ତ 

ଆମ୍ର 

ଆଜନ୍ତ 
ଇଛା 


ଓଡ଼ିଆ 
ଘର 


~~ 


ପିଠି 

ପୁଣ, ପୁଣି 
କାଠ 

ପୁଅ 

ଅଛି 

ଠିଆ 

ସଞ୍ଜ, ସାମ 
ଦିଶଇ 


ସଂସ୍କୃତ ଓ ଓଡ଼ିଆ ତତ୍ସମ 
ଅଙ୍କ 

ଅକ୍ଷର 

ଅନନ୍ତ 

ଆମ୍ର (ଆମ୍ଭ) 

ଆଜନ୍ସ 

ଇଛା 


ଭାଷାକ୍ରମ ବିକାଶ ସମ୍ପର୍କରେ ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ହାତୀଗୁ୍ପା ଲିପିରୁ 
ଆମେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ସହିତ ଏହାର ସଂପର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣିପାରୁ। 
ଅଶୋକଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ବ୍ୟବହୃତ ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଚତୁର୍ଥ 
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୨୧୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭତ୍ସ 


ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ଯବହାର ହୋଇଛି। ଏଇ ବ୍ରାହ୍ୀଲିପିର ବିକାଶ ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ବେଳକୁ କୁଶାଣ ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିରେ ପରିଣତହେବା ଭଦ୍ରଖ ଶିଳାଲିପିରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ଚତୁର୍ଥରୁ ସପ୍ରମ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ ଗୁପ୍ତକାଳର ଲିପି ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଭଞ୍ଜ, ତୁଙ୍ଗ, ଶୈଳୋଉବ, 
ଭୌମକର ବଂଶର ଶାସନ କାଳରେ ବ୍ଯବହୃତ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ କଳିଙ୍ଗଲିପି ହେଉଛି 
ପ୍ରତ୍ଧ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ପୂର୍ବବର୍ରୀ । ଏଥିରେ ଖ୍ରୀଝଚିୟ ଦଶମ ଶତାଦଦୀଠାରୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ 
ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟବହୃତ କେତେକ ବର୍ଣ୍ଣ - ଏ, କ, ଖ, ଗ, ଥ, ଧ, ମ, ଯ, ଳ, ଶ, ଷ 
ଏବଂ ହ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷର ସହିତ ସମାନ ଅଟେ । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଅନ୍ୟୁନ 
ଚତୁର୍ବଶ ଶତାଦଦୀ ବେଳକୁ ବିକଶିତ ହୋଇ ପାରିଥଲା। ଏହା ହୋଇ ନଥୁୂଲେ 
କୋଇଲି, କଳସା ଏବଂ ପରବର୍ରୀ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ରଚନାରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର 
ବିକଶିତ ରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳି ନଥାନ୍ତା। 

ଗବେଷକ ପତିତପାବନ ମହାପାତ୍ର ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ ଅଶୋକ ଓ କଳିଙ୍ଗଯୁଦ୍ଧ 
ପୁସ୍ତକର ତେର ପ୍ୂଷ୍ଠାରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଲିଖୁତ 
ଅଭିଲେଖରୁ ' କଳିଗ ଗଡ଼ନାୟକସ” ଏବଂ ଚତୁର୍ଦବଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅଭିଲେଖରୁ 
‘କଳିଗ ଦେଶ ଗଡ଼ନାୟକସ” ଏବଂ ସପ୍ତମଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଅଭିଲେଖରେ “ଗୁପତ 
ଖଣ୍ଡଗିରି ପେରିଖା' ଲେଖଥବା ପ୍ରମାଣ ମିଳିଛି। ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ଅଭିଲେଖଠାରୁ ଚତୁର୍ଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅଭିଲେଖର ଶୁଦ୍ଧତା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ | ଏହା ପରେ 
ପରେ କୋଇଲି ଓ କଳସା ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ତା'ପରେ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ରଚନାବଳୀ୍ୟ 
ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ଧାରାବାହିକ ଉପଯୋଗର କ୍ରମବିକାଶ ଲକ୍ଷ୍ୟକଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ସାରଳା ସାହିତ୍ଯର ମାତ୍ର ଶହେବର୍ଷ ପରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତର 
ରଚନାଶୈଳୀର ପରିଛନ୍ନତା, ସୌଷ୍ଟବ ଓ ଶୁଦ୍ଧତା ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟଯ। 
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୨୧୫ 


ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ 


ଉଡ୍ର ବିଭାଷାର ଅଗ୍ରଗତି ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି। ଏହି 
ଅଗ୍ରଗତି କିଭଳି ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ଯ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି ତା'ସହିତ 
ସଂଙ୍କତ ଓ ପ୍ରାକୃତ ପ୍ରଭୃତିର ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 
ଯେ ଉଡ଼ରବିଭାଷାର ଅଗ୍ରଗତି ବନ୍ଦ ହୋଇନାହିଁ। 

ଅତୀତକୁ ସ୍ମରଣ କଲେ ଦେଖୁବବୁ ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ହାତୀଗୁାରେ ଥିବା ଅଶୋକଙ୍କ ଶୀଳାଲେଖ ଓ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଓ ପାଲି ଭାଷାରେ ଏବଂ 
ହାତୀଗୁମ୍ପାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାଦୀରେ ଖାରବେଳଙ୍କ ଶିଳାଲେଖ ଅର୍ଵମାଗଧୀ 
ଭାଷାରେ ଲେଖାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟକୂ ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଗରେ 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥିବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କର 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଶାସନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ସବୁ ରାଜବଂଶ ରାଜତ୍‌ କରିଥିଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ସମୟର ଭାଷାରେ ସଂସ୍କୃତର ପ୍ରଭାବ ଧ୍ୂବରେ ଧ୍ୂବରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବିକାଶକୁ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି। 

ଅଶୋକଙ୍କ ପରେ ଚେଦି ବଂଶ ରାଜତ୍‌ କାଳରେ କଳିଙ୍ଗର ଭାଷା ଥୁଲା 
ଅର୍ବମାଗଧୀ | ଏହାପରେ କୂଶାଣ ବଂଶ ରାଜତ୍ଵରେ ପାଲି ଓ ସଂସ୍କୃତର ପ୍ରଚଳନ 
ହୁଏ। ଖ୍ରଝଅ ୩୨୦ ବେଳକୁ ଗୁପ୍ତ ବଂଶ ରାଜତୃ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ସେତେବେଳେ 
ରାଜଭାଷା ହୁଏ ସଂସ୍କୃତ। ମାଠର ବଂଶ ରାଜତ୍ଵ ଖ୍ରୀ"ଅ ୩୩୦ରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଏହି 
ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ରାଜଭାଷା ହୁଏ ସଂସ୍କୃତ। ସେହିପରି ବର୍ଵନ ବଂଶର ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ପାଲି ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ ରାଜଭାଷା ଅଲା! କିନ୍ତୁ ଶୈଳୋଉବ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ରାଜଭାଷା ହେଲା ସଂସ୍କୃତ। ଭୌମକରମାନେ ଉତଡ୍ର, ଉତ୍କଳ ଓ କଳିଙ୍ଗର 
ଅର୍ଵାଂଶକୁ ଜୟ କରି ଏହାର ନାମ ରଖୁଥିଲେ “ତୋଷାଳୀ” । ଖ୍ରାଂଅ. ୭୩୬ରୁ 
ଖ୍ମୀ.ଅ.୮୮୨ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୌମକର ରାଜବଂଶ କାଳରେ ଉଡ଼୍ର ଅପଭ୍ରଂଶ ପ୍ରଚଳିତ 
ଥିଲା। କେତେକ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ମତରେ ଭୌମକର ରାଜବଂଶ ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର 
ବିକାଶ ହେଲାଣି ବୋଲି କୁହାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ବୋଲି ଅନେକ 
ମତ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି। ଧଉଳୀ ସମ୍ପର୍କରେ ଇତିହାସରୁ ସ୍ଷ୍ଟ ଧାରଣା ମିଳୁନଥୁବାରୁ 
ସଂଗୃହୀତ ତଥ୍ୟରୁ ଧଉଳୀର ପରିଚୟ ଦବାପାଇଁ ଏଠାରେ ଗବେଷକ ପତିତପାବନ 
ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ଲେଖା ଉଦ୍ଧାର କରୁଛି । 
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୨୧୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ପୁରାଣ ତଥା ପୁରାତନ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ଯରେ ତୋଷାଳିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଉପଲବ୍ଧ । ଅଥର୍ବ ବେଦର ପରିଶିଷ୍ଠରେ କୋଶଳ ସହ ତୋଷାଳିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି । ପୂରାଣମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ୟ ତୋଷାଳିର ଉଚ୍ଚାରଣ ସ୍ପଷ୍ଟ। ଜୈନ ' ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଆବଶ୍ଯକ ସୂତ୍ରରେ ତୋଷାଳୀ ରାଜା ମହାବୀରଙ୍କର ସମକାଳୀନ ଭାବେ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି। ଭରତମୁନିଙ୍କ ନାଟ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ତୋଷାଳୀର ସ୍ଥିତି କୋଶଳ ଓ 
କଳିଙ୍ଗଠାରୁ ପୃଥକ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ଏହାର ରଚନା କାଳ ଖ୍ରୀ.ଅ. ୨ୟ ଶତାଦ୍ଦୀ | 
ଗଣ୍ଡବ୍ୟୁହ (ଖୀ.ଅ. ତୃତୀୟ ଶତାଦୀ) ନାମକ ଏକ ବୌଦ୍ଧ ଗ୍ରଚ୍ଛନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ତୋଷାଳୀ ସହର ଅମିତ ତୋଷାଳ ବା ବୃହତ୍‌ ତୋଷାଳର ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଥୁଲା, 
ଯେଉଁଠାରେ ପରିବ୍ରାଜକ ସର୍ବଗାମୀ ବାସ କରୁଥିଲେ। ଏଥରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି ଯେ 
ତୋଷଳ ସହର ସୁରଭ ଗିରିର ଅତି ସନ୍ମିକଟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୂଲା। 

କଳିଙ୍ଗଯୁଦ୍ଧ ଖ୍ରୀଝପୁ ୨୬ ୧ରେ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଏହି ଭୟାବହ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ରକ୍ତପାତ ଏବଂ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ଦୁଃଖ କଷ୍ଠ ଓ ବେଦନାରେ ସମ୍ପାଟ ଅଶୋକ 
ମର୍ମାହତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ ପରିହାର କରି ଧର୍ମର ଆଚରଣକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଥୂଲେ। ଏଇ 
ଯୁଦ୍ଧର ବର୍ଣନା ଅଶୋକଙ୍କର ତ୍ରୟୋଦଶ ଶିଳାଲେଖ ( ସାହବଜ୍ଗଡ଼ି-ପାକିସ୍ଥାନ)ରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ। ତାଙ୍କର ଦୂଇଟି ଶିଳାଲେଖ ଧଉଳି ଏବଂ ସମାପରେ ଉ୍କୀର୍ଣ୍ ହୋଇଛି। 
ଧଉଳି ଶିଳାଲେଖରେ ସେ ତୋଷାଳିର ମନ୍ତ୍ରୀବର୍ଗ ତଥା ନ୍ଯାୟପାଳିକାମାନଙ୍କୁ 
ଧର୍ମାଚରଣର ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ତରୁଲ୍ୟଭାବେ ସମାପ (ଜଉଡ଼ଜ)ରେ ତାଙ୍କର 
ଧର୍ମ ମହାପାତ୍ର ତଥା ରାଜ ଆଦେଶ ବହନକାରୀମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ପରିଚାଳନା ତଥା 
ଶାସନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି। ଏହି ଦୂଇ ଅଞ୍ଚଳ ତୋଷାଳିର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ 
ଥିଲା ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଏହି ଦୁଇଟି ଅନୁଶାସନରେ କଳିଙ୍ଗର ନାମୋଜାରଣ 
ହୋଇନାହିଁ। 

ଏହି ତୋଷାଳି ନଗରର ଉତ୍ତର ଦିଗରେ କାଏମା ପାହାଡ଼ ଅବସ୍ଥିତ। କାଏମା 
ଏକ ଜାପାନୀ ଶବ୍ଦ ଯାହାର ଅର୍ଥ ସୁରଭଗିରି (ଜାପାନୀ ଭାଷାରେ କାଏ ଅର୍ଥ ସୁଗନ୍ଧ 
ଏବଂ ମା” ଅର୍ଥ ଗିରି) ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଏଠାରୁ ଅଶୋକଙ୍କର ଦୂଇଟି 
ମୁରତି ମିଳିଛି ଓ ଏଥିରେ ତାଙ୍କର ନାମ ମଧ୍ଯ ଖୋଦିତ ହୋଇଛି। କାଏମା ପାହାଡ଼ରେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ଗୁମ୍ବା ତଥା ଗୋଟିଏ ପୂର୍ଣ୍ଣାବୟବ ହସ୍ତୀର ମୂର୍ଭି ବର୍ରମାନ ମଧ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧ | 
ସେଥୁରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପିରେ ଉନ୍କୀର୍ଣ୍ ହୋଇଛି ' ଗଜରାଜ! | 

ଏହାର ପରବର୍ରୀ ଶିଳାଲେଖ ହେଉଛି ଖ୍ରୀ.ପୁ.ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଉଦୟଗିରିରେ ଉଚ୍କୀର୍୍ ହୋଇଥବା ଖାରବେଳଙ୍କର। ଏଥରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରମୁଖ 
ଉଚ୍ଚାରଣ ଦେଖାଯାଏ। ତାଙ୍କର ରାଜତ୍ବର ପ୍ରଥମ ବର୍ଷ ସେ ରାଜଧାନୀ କଳିଙ୍ଗ 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୧୭ 


ନଗରର ଉନ୍ନତି ବିଧାନ କରିଥୁଲେ | ମାତ୍ର ଅନୁଶାସନରେ କଳିଙ୍ଗ ନଗରର ଅବସ୍ଥିତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ନାହିଁ। ରାଜତ୍ଵର ଦ୍ଵାଦଶବର୍ଷରେ ସେ ମଗଧର ନରପତି 
ବୃହସ୍ପତିମିତ୍ରଙ୍କୁ ପରାଜିତ କରି କାଳିଙ୍ଗଜିନଙ୍କର ପ୍ରତିମୂର୍ରି ଫେରାଇ ଆଣିଥଲେ। 
ସଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଏହି ମୁର୍ରିର ଆକାର, ଅବସ୍ଥିତିର ଆଲୋଚନା କରାଯାଇନାହିଁ। 

ଗ୍ରୀକ୍‌ ଲେଖକ ଟଲେମି ୧୫୦ ଖ୍ରୀ.ଅରେ ତୋଷାଳିକୁ ତୋଷାଳେଇ 
ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଏହାର ରାଜଧାନୀକୁ ପାର୍ଥାଲିସ ( ତୋଷାଳି) ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ନିରାପତ୍ତା ନିମନ୍ତେ ତୋଷାଳେଇକୁ ଷାଠିଏ ହଜାର ପଦାତିକ, ଦଶହଜାର 
ଘୋଡ଼ାସବାର ଓ ସାତସହ ହସ୍ତୀ ମୁତୟନ କରାଯାଉଥୁବା ତାଙ୍କ ବର୍ଣ୍ତନାରୁ ଉପଲବ୍ଧ | 

ରାଜ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ବିଭାଗ ଦ୍ଵାରା ଯାଜପୁର ଜିଲ୍ଲା ତଥା ଧର୍ମଶାଳା ତହସିଲ୍‌ 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ରାଧାନଗର ଗ୍ରାମରେ କରାଯାଇଥିବା ଉତ୍ଖନନ ଫଳରେ କେତେକ 
ନୂତନ ତଥ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଅଛି | ୧୯୨୯ ମସିହା ଟପୋସିଟ୍‌ରେ ଏହି ଗ୍ରାମ 
ରାଜନଗର ଭାବେ ଉଲ୍ଲିଖତ। ଏଠାରୁ ମିଳିଥବା କେତେକ ଅଭିଲେଖରୁ ନିମ୍ନ 
ପାଠଗୁଡ଼ିକ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଛି। 

୧. ତୋଷାଳି ନ(ଗର) ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି - ଖୀପୁ ୩ୟ ଶତାଦ୍ଦୀ 
. ତୋଷାଳି ନଗର - ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି - ଖୀପୁ ୨ୟ ଶତାଦ୍ଦୀ 
. ତୋଷାଳି- ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି - ଖୀପୁ ୨୫ ଶତାଦ୍ଦୀ 
. କଳିଗରା - (ଜ)ନଗର ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି- ଖ୍ରୀପୁ ୨୬ ଶତାବ୍ଦୀ 
. କନକମୁନି- ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି -ଖ୍ରୀ ୨ୟ ଶତାବ୍ଦୀ 
. ରାଜ ପ୍ରାସାଦ- ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି- ଖ୍ରୀପୁ ୨) ଶତାଦ୍ଦୀ 

୭. ନଗରଙ- ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି - ଖ୍ମୀପୁ ୨୨ ଶତାଦ୍ଦୀ 

ଧଉଳୀ ଅନୁଶାସନରେ ତୋଷାଳିର ଉଲ୍ଲେଖ ଏବଂ ରାଧାନଗରରୁ ମିଳିଥୁବା 
ତୋଷାଳି ନଗର, ରାଜପ୍ରାସାଦ, ତୋଷାଳି, କଳିଙ୍ଗ ରାଜନଗର ( ? )କୁ ବିଚାରକୁ 
ନେଲେ ମନେହୁଏ ଅଶୋକଙ୍କର କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧର କେନ୍ଦ୍ର ଏହି ତୋଷାଳି ନଗର 
(ରାଧାନଗର) ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କର ଅଭିଯାନ ରୁଷିକୂଲ୍ୟା ନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
କରିଥୁଲେ ଦକ୍ଷିଣ ସୀମାନ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ରାଧାନଗର ଗ୍ରାମରେ ଖ୍ରୀ.ପୁ.ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ସମସାମୟିକ ଏକ ପୁରାତନ ଦୂର୍ଗର ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ । 

ତୋଷାଳି ଦୂଇଟି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥୁଲା। ଯଥା ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
ତୋଷାଳି। ମହାନଦୀ ଉଭୟ ତୋଷାଳିର ବିଭାଜିକା ଥୁଲା। ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ଚତୁର୍ଥ 
ଦଶକରେ ମହାରାଜା ଶତ୍ରଭଞ୍ଜଙ୍କର ଅସନପାଟ ଶିଳାଲେଖରେ ସେ ଉଭୟ 
ତୋଷାଳିର ଶାସକଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ହର୍ଷବର୍ବନଙ୍କ ସହିତ ଗୌଡ଼ଦେଶର 
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୨୧୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


ଶଶାଂକଙ୍କ ଶତୃତା ପୂର୍ବ ଭାରତର ଏକ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏତିହାସିକ ସତ୍ଯ। ଶଶାଙ୍କ 
ମହାନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଧ୍ଵକାର କରି ଉତ୍ତର ତୋଷାଳି ଜୟ କରିଥିଲେ। ସେ ସମୟରେ 
ଶୁଭକୀର୍ରି ତଥା ପରେ ପରେ ସୋମଦତ୍ତ ଉତ୍ତର ଦୋଷାଳି ସହିତ ଦଣ୍ଡଭୁଚ୍ରି 
(ମେଦିନିପୁର)ର ଶାସକ ଥିଲେ। ପରେ ପରେ ସୋମଦତ୍ତ ଉଭୟ ତୋଷାଳିର 
ଅଧୂପତି ହୋଇଥଲେ। ହର୍ଷବର୍ବନଙ୍କର ସମ୍ଚତ ୬୧ ୫ ଖ୍ରୀ ଅରେ ଉଭୟ ତୋଷାଳି 
ଓ ଦଣ୍ଡଭୁକ୍ତିକୁ ନେଇ ଗଠିତ ହେଲା “ଓଡ଼ ବିଷୟ” ଯାହା ଆଜିର ମୈଦିନିପୁରଠାରୁ 
ମୋଟାମୋଟି ମହେନ୍ଦ୍ର ପର୍ବତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ। ଏ ବିଷୟ ସୋରରୁ 
ମିଳିଥ୍‌ବା ସୋମଦର୍ତଙ୍କର ଦୁଇଟି ତାମ୍ର ଶାସନରୁ ଜଣାଯାଏ । ପ୍ରଥମ ତାମ୍ର ଶାସନଟି 
ହର୍ଷାହଦର ବୈଶାଖ ୧୩ଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ୬ ୨୧ ଖ୍ରୀ.ଅରେ ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୧ ତାରିଖ ଦିନ ଏବଂ 
ଦ୍ଵିତୀୟଟି ମାଘମାସ ୨୪ ଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ୬ ୨ ୨ ଖ୍ରୀ.ଦ୍ଦ, ଜାନୁଆରୀ ମାସ ୧୧ ତାରିଖ 
ଦିନ। ଓଡ୍ର ବିଷୟ ବା ଓଡ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରର ବ୍ଯବହାରିକ ତଥା ଏତିହାସିକ ଅଭିପ୍ରକାଶର 
ଏହା ପ୍ରଥମ ବର୍ଣ୍ଣନା। ହୁଏନ୍‌ସାଂ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ୬୩୯ ଖ୍ରୀ.ଦରେ ଓଡ଼ ରାଜ୍ୟ 
ପରିବର୍ରନ କରି ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ ଏହାକୁ “‘ଉଚା'” ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 
ଭୌମକର ରାଜବଂଶ ନିଜକୁ ଉତ୍କଳେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ଦାନପତ୍ରମାନଙ୍କରେ ସେ ଉତ୍ତର ତୋଷାଳିରୁ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ତୋଷାଳିରୁ ଦାନ 
ଦେଉଥୂଲେ । ଏହା ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦତ୍ତ ପ୍ରଚୂର ତାମ୍ର ଶାସନରୁ ପ୍ରମାଣିତ । ଏଥୁରୁ 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଦୁଇଟି ତୋଷାଳିର ସ୍ଥିତି ସୋମବଂଶର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବୀକୃତ । 

ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆଗମନ କରନ୍ତି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ। 
ସେତେବେଳେ ବୌଵଦ୍ଧତନ୍ତ୍ତରର ବିକାଶ ପ୍ରବଳ ଥଲା। ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ବଜ୍ରଯାନର ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ଭଉଣୀ ଲନ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରାଙ୍କର ସହଜଯାନର ପ୍ରବକ୍ତା ଭାବେ ପ୍ରସିବି ଅର୍ଜନ 
କରିଥଲେ । ଇନ୍ଦ୍ରଭତିଙ୍କ ପାଳିତ ପୁତ୍ର ପଦ୍ଧସମ୍ଭବ ସହଜଯୋଗ ସାଧନାର ପ୍ରଚାର 
କରିଥୁଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା ଓ ପଦ୍ଧ ସମ୍ଭବ ନେପାଳ ଓ ତିଦଦତ ବାଟ ଦେଇ ଚୀନ ଓ ପୂର୍ବ 
ଏସିଆର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ସହଜଯାନ ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର 
କରିଥଲେ । 

ଅଶୋକଙ୍କ ଠାରୁ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ ଯର୍ପ୍ଯନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ 
ହୋଇଥୁୂଲା। ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ପରିବରୈ କୈନମାନେ ଅର୍ଵମାଗଧୀରେ ଏବଂ 
ବୌଦ୍ଧମାନେ ପାଲି ଭାଷାରେ ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମଶାସ୍ତ ରଚନା କରିଥିଲେ। ପରେ 
ଅବଶ୍ୟ ସଂସ୍କୃତକୁ ଅବମାନନା କରି ସେଇ ଆଦର୍ଶରେ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ଓ ପାଲି ଭାଷାକୁ 
ନିଜ ଧର୍ମର ଭାଷା ରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରିଥିଲେ। ଭୌମକର ବଂଶର ଶାସନ 
କାଳରେ ପ୍ରଥମ କରି ଉଡ୍ରବିଭାଷା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ। 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିଡାଶ ୨୧୯ 


ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ ପରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ପୁନରୁତ୍ଥାନ 
ହୁଏ ଏବଂ ମାଦଳାପାଞ୍ଜି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲେଖାଯିବା ପ୍ରଥା ଅନୁସୃତ ହୁଏ । ସୋମ 
ବଂଶ ଓ କେଶରୀ ବଂଶ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା। ଗଙ୍ଗବଂଶ 
ସମୟରେ ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରଚଳନ ଥଲା। କିନ୍ତୁ ଏତେବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ଓ ଭାଷାର 
ବିକାଶ ବନ୍ଦ ହୋଇ ନଥୁଲା! ଚର୍ଯ୍ୟାପଦପରେ ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ରଚନାରୁ ଏହାର ପ୍ରମାଣ 
ମିଳେ। ଚର୍ଯ୍ୟାପଦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ୧୦୦ ୦ରୁ ୧୨୦୦ ମଧ୍ଯରେ ରଚିତ ହୋଇଥବା 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଚର୍ଯ୍ୟାପଦର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ିଆ କବିତା ରଚନା। 

ପ୍ରଥମ କରି ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର ରାଜା କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ଓଡ଼ିଶାର ଗଜପତି ସମ୍ରାଟ 
ହେବା ପରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ରାଜଭାଷା ଭାବରେ ପ୍ରଚଳନ କରିଥଲେ। କପିଳେନ୍ଦ୍ର 
ଦେବଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭା ଏବଂ ବୀରତ୍ଵ ଯୋଗୁଁ ସେ କେବଳ ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରି 
ନଥିଲେ ବରଂ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାକୁ ଆଦର କରିବା ସନ୍ତେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ରାଜଭାଷା 
ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କଲେ | କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ସମୟରେ ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ 
ଓଡ଼ିଆ ମହାଭାରତ, ଚଡ୍ତି ପୁରାଣ, ରାମାୟଣ ରତ୍ଯାଦି ମହାନ୍‌ ଗ୍ରଚ୍ଛମାନ ରଚନା 
କରିଥଲେ । ସେହି ସମୟରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶ ନିରବଳିନ୍ନ 
ଭାବେ ଗତି କରିଆସୁଛି। କିନ୍ତୁ ଇଂରେଜ ଶାସନ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ଥିବା କିଛି 
ଅଂଶକୁ ବାଦ ଦେଇ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକୁ ଏକତ୍ର କଲେ 
୧୯୩୬ରେ। ତଥାପି ଅନେକ ଓଡ଼ିଆ ଅଞ୍ଚଳ ଆନ୍ଧ, ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ, ବିହାର ଓ 
ବଙ୍ଗଳାରେ ରହିଗଲା। ଇଂରେଜମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ୧୮୦୩ରେ ଦଖଲ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଥମ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା ବିଦ୍ଯାଳୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ୧୮୩୫ରେ। ଏହା 
ପରେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ପ୍ରଚଳନ ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆଦର ବଢ଼ି ଚାଲିଲା। 
୧୭୫୭ ବେଳକୁ ଇଷ୍ଟ ଇଣ୍ରିଆ କଂପାନୀ ଅଧ୍ବନରେ ଥିବା କଲିକତା, ମାନ୍ଦ୍ରାକ, 
ମୁମ୍ବାଇ, ପ୍ରଭୃତିରେ ଇଂରାଜି ଶିକ୍ଷା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏଥୁପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ କରିବାରେ ବିଳମ୍ବ ହେତୁ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା ପଛରେ ପଡିଗଲା। ୧୯୪୭ରେ 
ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା। ତା'ପରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ବିଧଵବବଦ୍ଧ ଉଦ୍ୟମ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା। ନବକୃଷ୍ଣ ଚୌଧୁରୀ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଥବାବେଳେ ୧୯ ୫୪ ମସିହାରେ 
ସରକାରୀ କାଯ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପ୍ରଚଳନ କରିବା ପାଇଁ ଆଇନ କରିଥୂଲେ। 
ଗଭୀର କ୍ଷୋଭର ବିଷୟ ଯେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚ ସରକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ 
ସବୂକାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଭାରତ ସରକାର 
ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ପ୍ରଥମ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାର ମାନ୍ୟତା ଦେଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଓଡ଼ିଆ ସରକାରୀ ଭାଷା ଭାବରେ ପ୍ରଚଳିତ ନ ହେବା ଦୂର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ । ଏଥୁପାଇଁ 
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9୨9୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭସ୍ସ 


ସାମାଜିକ ସ୍ତରରୁ ଉଦ୍ଯମ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ! ପରିବାର ଭିତରେ ଓ ସାମାଜିକ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପ୍ରଚଳନ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ଅଛି। ପ୍ରଶାସନ, ଅଦାଲତ, 
ବ୍ୟବସାୟ, ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରଚଳନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ଚିଠିପତ୍ର, 
ନିମନ୍ତ୍ରଣ ପତ୍ର, ବିବାହ ବ୍ରତ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ କର୍ମକର୍ମାଣୀ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ଓ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭକଲେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର ଅଭ୍ୟାସରେ 
ପଡିଯିବ। ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆ ଲିଖନ, ପଠନ ଓ ଶ୍ରବଣ ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆମାନେ ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃର 
ଭାବେ ତାହା ବ୍ୟବହାର କଲେ ଭାଷା ବଂଚିବ। ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ଉତ୍ମଳ ହେବ। 

ଅଶୋକଙ୍କ ଧଉଳୀ ଅନୁଶାସନ ଓ ଖାରବେଳଙ୍କର ହାତୀଗୁମ୍ଧା ଶିଳାଲେଖର 
କେତୋଟି ନମୁନା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। ୨୦୦୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ସମ୍ରାଟ 
ଅଶୋକ ଏବଂ ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳ ରାଜକାର୍ଯ୍ୟରେ କିପରି ସତ୍ୟ, ଧର୍ମକୁ ଆଧାର 
କରି ରାଜଧର୍ମ ପାଳନ କରୁଥିଲେ ଏଥରେ ଉଦ୍ଧୃତ କେତୋଟି ଲିପିର ଓଡ଼ିଆ 
ଅନୁବାଦରୁ ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମେ 
ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିପାରିବୁ । ଧର୍ମ, ସତ୍ଯ, ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ଉଭୟ ଗୁରୁତ୍‌ଵ ଦେଉଥୁଲେ। 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥରକ୍ଷା ରାଜଧର୍ମ ବୋଲି କହୁଥିଲେ । ପ୍ରଜା ପୀଡନ ନୁହେଁ, ପ୍ରଜାଙ୍କ 
କଲ୍ୟାଣ କରିବା ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କ ଆଦର୍ଶ 

୧. ପ୍ରଥମ ଅନୁଶାସନ : (କେଦାରନାଥ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ‘ଧଉଳୀ ଇତିହାସରୁ 
ଉଦ୍ଧୃତ) 

ଏହି ଧର୍ମଲିପି ଦେବପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ (ଅଶୋକଙ୍କ ଆଦେଶରେ ଲିଖୁତ 
ହୋଇଅଛି। ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞ ପାଇଁ କୌଣସି ଜୀବବଧ ହେବନାହିଁ। କୌଣସି ସମାଜ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବନାହିଁ। କାରଣ ଦେବପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ (ଅଶୋକ)ଙ୍କ ମତରେ ସମାଜର 
ବହୁତ ଗୁଡ଼ିଏ ଦୋଷ ଅଛି। କିନ୍ତୁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ସମାଜ ଲୋକହିତକର ଓ 
ସାଧୁଜନ-ସମାଦୃତ 

ଏହି ଧର୍ମଲିପି ଲେଖା ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଅଶୋକଙ୍କ ରନ୍ଧନଶାଳାରେ ପ୍ରତ୍ୟହ 
ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଜୀବ ହତ ହେଉଥୁଲେ। ଏହି ଧର୍ମଲିପି ଲେଖା ହେବା ପରେ 
ସୂପ(ତରକାରୀ) ପାଇଁ କେବଳ ତିନୋଟି ଜୀବ ମରା ହେଉଅଛି- ଦୁଇଟି ମୟୂର ଓ 
ଗୋଟିଏ ମୂଗ। ମୂଗବଧ ମଧ୍ଯ ଅନିଶ୍ଚତ। ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହି ତିନୋଟି ଜୀବ ମଧ୍ଯ 
ବଧ ହେବନାହିଁ। 

୨. ଦ୍ଵିତୀୟ ଅନୂୁଶାସନ- ଦେବପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ (ଅଶୋକ) ବିଜିତ ପ୍ରଦେଶ 
ମାନଙ୍କରେ ଓ ସୀମାନ୍ତରାଜ୍ୟ ଯଥା ଚୋଡ଼, ପାଣ୍ଡ୍ଯ ସତ୍ଯପୁତ୍ର କେରଳପୁତ୍ର, 
ତାମ୍ରପର୍ଣ୍ଣୀ ପ୍ରଭୃତି ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ, ଯବନରାଜ ଓ ତାଙ୍କ ଅଧୀନସ୍ଥ ସାମନ୍ତ 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୨୧ 


ନୃପତିମାନଙ୍କର ଦେଶମାନଙ୍କରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଚିକିତ୍ସା ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରଚଳନ କରିଛନ୍ି- 
ମନୁଷ୍ୟ ଚିକିତ୍ସା ଓ ପଶୁ ଚିକିସସା। ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ମନୁଷ୍ୟ ଓ ପଶୁ ଚିକିସ୍ା 
ଉପଯୋଗୀ ଓଷଧ ନିମିତ୍ତ ଫଳମୂଳର ଅଭାବ ହେଉଛି, ସେଠାକୁ ଣିଷଧ ବୃକ୍ଷମାନ 
ପଠା ହୋଇ ରୋପିତ ହେଉଅଛି। ପଶୁ ଓ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସୁଖ ଓ ସୁବିଧା ପାଇଁ 
ପଥଂ-ପାର୍ଶ୍ବରେ ବୃକ୍ଷ ରୋପିତ ଓ କୂପ ଖୋଦିତ ହେଉଅଛି। 

୩. ସପ୍ତମ ଅନୁଶାସନ : ଦେବପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ ରାଜା ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ସର୍ବତ୍ର 
ସର୍ବଧର୍ମାବଲମ୍ବୀାମାନେ ବାସ କରନ୍ତୁ । ସମସ୍ତେ ସଂଯମ ଓ ଭାବଶୁବ୍ଧି କାମନା କରନ୍ତି। 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲୋକଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଓ ଅନୁରାଗ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର। ସେମାନେ ତାହାର 
ପୂର୍ଵ ବା ଏକାଂଶ ସାଧନ କରି ପାରନ୍ତି। ବିପୁଳ ଦାନ ନ କଲେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଲୋକର ସଂଯମ, ଭାବଶୁବ୍ି, କୃତଜ୍ଞତା ଓ ଦୃଢ଼ଭକ୍ତି ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ | 

୪. ଏକାଦଶ ଅନୁଶାସନ ଦେବପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ ରାଜା କହୁଛନ୍ତି, 
' ସଂସାରରେ ଧର୍ମଦାନ, ଧର୍ମ ସଂବିଭାଗ ଓ ଧର୍ମ ସଂବନ୍ଧ ତୁଲ୍ୟ ଦାନ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଦାସ ଓ ଭୃତ୍ୟମାନଙ୍କଠାରେ ସ୍ତେହ ଓ ବାସ୍ପଲ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ, ମାତାପିତାଙ୍କର ଶୁଶ୍ୁଷା, 
ମିତ୍ର ଓ ଜ୍ଞାତି କୂଟୁମ୍ବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଓ ଆଦର ପ୍ରଦଶନ, ଶ୍ରମଣ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ 
ଦାନ, ଏବଂ ଜୀବେଦୟା ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମ। ପିତା, ପୁତ୍ର, ଭ୍ରାତା, ସ୍ବାମୀ (ପ୍ରଭୁ), ମିତ ଓ 
ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କର ପରସ୍ପରକୁ କହିବା ଉଚିତ ଯେ- “ଏହା ସାଧୁ ଓ ଏହା କର୍ଭବ୍ୟ ଏହା 
ଇହଲୋକରେ ସୁଖ ଓ ପରଲୋକରେ ଅନନ୍ତ ପୁଣ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରେ।' 

୫. ଚତୁର୍ବଶ ଅନୁଶାସନ ଏହି ଧର୍ମଲିପି ଦେବପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀଙ୍କ 
ଆଦେଶରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି। ଏଥମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ କେତେକ 
ମଧ୍ୟମ କେତେକ ଅତିଦୀର୍ଘ, କାରଣ ସର୍ବତ୍ର ସବୁ କଥା ସମାନ ନାହିଁ। ବିପୁଳ 
ପୃଥ୍ନବୀ ମୋର ବିଜିତ। ଏଥୁରେ ଅନେକ ଲିପି ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି ଓ ନିତ୍ଯ 
ଅନେକ ଲିପି ଖୋଦିତ ହେବ। ଲୋକମାନଙ୍କର ସୁଖବୋଧ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟାସ୍ଵାଦନ 
ନିମିତ ଏଥୁରେ ଅନେକ ବିଷୟ ପୁନଃ ପୁନଃ ଲିଖୂତ ହୋଇଅଛି। ଲିପିକାରର 
ଅପରାଧ ହେତୁରୁ କେତେକ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଖୋଦିତ ଓ କେତେକ 
ସନ୍ଦେହାପ୍ପାଦକ ହୋଇଥ୍‌ବ | 

ଧଉଳୀର- ପ୍ରଥମ କଳିଙ୍ଗାନୁଶାସନ : 

ଦେବପ୍ରିୟ ପ୍ରିୟଦର୍ଶୀ (ଅଶୋକ)ଙ୍କ ଆଦେଶରେ ତୋଷାଳୀରେ ନିଯୁକ୍ତ 
ମହାମାତ୍ୟ ଓ ନଗର ବ୍ୟବହାରକମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଲିଖତ ହୋଇଅଛି- 

ମୁଁ ଯାହା କିଛି ମନରେ ଭାବେ ତାହାକୁ ଉତ୍ତମ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ 
କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ। ଏ ବିଷୟରେ ଉପଯୁକ୍ତ ଉପାୟ ହେଉଛି, ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
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999 ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ୍ 


ଉପଦେଶ ଦେବା। କାରଣ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉପରେ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଲୋକଙ୍କର 
ଶାସନଭାର ନ୍ଯସ୍ତ ହୋଇଅଛି। ମୁଁ ଉତ୍ତମ ଲୋକମାନଙ୍କର ସ୍ବେହ ଓ ସହୁଦୟତା 
ଇଚ୍ଛା କରେ । ସବୁ ପ୍ରଜା ମୋର ସନ୍ତାନ ତୁଲ୍ୟ । 

20000 

ଯେତେବେଳେ “'ମହାମାତ୍ୟଂ ମାନେ ଦେଶ ଭ୍ରମଣରେ ବହିର୍ଗତ ହେବେ 
ସେତେବେଳେ ନିଜର କରଁବ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ଶେଷକରି ରାଜାଜ୍ଞାନୁଯାୟୀ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ବିଷୟମାନ ବୂଝିବେ। 

ଅଶୋକଙ୍କ ଜଉଗଡ଼ ଦ୍ଵିତୀୟ କ୍ଷୁଦ୍ରାନୁଶାସନ : 

(ଡ. ସତ୍ଯନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ଅନୁବାଦଂ ଅଶୋକଙ୍କ ଜଉଗଡ଼ 
ଅନୁଶାସନ) ଦେବାନାଂପ୍ରିୟ ଏପରି କହନ୍ତି । ସମାପାରେ ଅବସ୍ଥିତ ମହାମାତ୍ଯମାନଙ୍କୁ 
ରାଜାଙ୍କ ଶ୍ରୀମୁଖର ଆଦେଶ ଏପରି ଭାବେ ଦିଆଯାଇଛି; ଯାହା ଆମେ (ନ୍ଯାୟ) 
ବୋଲି ଭାବିଛୁ ସେ ସମସ୍ତ ଆମ୍ଭେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରୁ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାର ଉପାୟ ରହିଛି ଏବଂ ଏହା ଆମ୍ଭେ ଗୋଟିଏ ମୁଖ୍ୟ ଉପାୟ ବେଲି ସ୍ପିର କରିଛୁ 
ଯେ, (ଏ ସମ୍ବନ୍ଧେ) ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆଦେଶ ଦେଇ ଏ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିବା. 

ସବୁଲୋକ ଆମର ସନ୍ତାନ- ଆମ୍ଭ ନିଜର ସନ୍ତାନ-ସନ୍ତତିଙ୍କ ପାଇଁ ଯେପରି 
ଆମ୍ଭେ ତାଙ୍କର ସର୍ବବିଦ୍ଧ ମଙ୍ଗଳ ଓ ସୁଖ ସୁବିଧାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ଇହଜଗତରେ ଓ 
ପରଜଗତରେ ଲାଭ ହେବା ପରି କରୁ, ସେପରି ସବୁ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଆମ୍ଭେ 
ଅନୁରୂପ ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବାକୁ ଇଛୁକ । ସମ୍ଭବତଃ ଆମ୍ଭ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବାହାରେ ରହିଥୁବା 
ସୀମାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ, “ସେଠାରେ ଆମ୍ଭେ କ'ଣ 
କରିପାରିବୂୁ- ଯାହାକି ରାଜା ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ? 

ସୀମାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଆମ୍ଭର ଏହା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଅଭିଳାଷ ଯେ ଆମ୍ଭେ 
ଯେଉଁ (ନୈତିକ ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧେ) ପ୍ରସ୍ତାବ କରିଛୁ, ତାହା ସେମାନେ ଶିକ୍ଷା କରନ୍ତୁ। 
ସେମାନେ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଭୟ କରି ନ ପାରନ୍ତି। କିନ୍ଧୁ ସେମାନେ ଆମ୍ଭକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌। ସେମାନେ ଆମ୍ଭଠାରୁ ସୁଖ ହିଁ ଲାଭ କରିବେ, ଦୁଃଖ ପାଇବେ ନାହିଁ। ଏହା 
ସେମାନେ ଶିକ୍ଷା କରିବେ ଯେ, ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଯେତେ ଦୂର ସମ୍ଭବ ସେମାନେ କ୍ଷମା 
ଲାଭ କରିବେ, ସେମାନେ ନୈତିକ ପନ୍ନାରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ବିଷୟ ଆମ୍ଭଠାରୁ 
ଶିଖବବେ, ଏହା ଫଳରେ ସେମାନେ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରି ପାରିବେ- ଇହ ଜଗତରେ ଓ 
ପରଜଗତରେ ମଧ୍ଯ | 

ନିମ୍ବୋକ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ଆମ୍ଭେ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏ ଆଦେଶ ଦେଉଛୁ ଯଥା: 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମ୍ଭେ ସେମାନଙ୍କ ରଣ (ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମ୍ଭର ଯାହା କର୍ରବ୍ଯ) 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୨୩ 


ପରିଶୋଧ କରିପାରିବୁ ଆମ୍ଭର ଏହି ଅଟଳ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ହେତୁ ତାହା କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ 
କରିବା ପାଇଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏହି ଆଦେଶ ବଳରେ ଜଣାଇ ଦିଆଯାଉଛି | 

ଏଣୁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରି ତୁମ୍ଭେ ତୁମର କର୍ଭବ୍ଯ ସମାହିତ କର ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ (ଲୋକଙ୍କୁ) ନୈତିକ ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଣୋଦିତ କରି ତାଙ୍କୁ ଯଥୋଚିତ 
ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ବୁଝାଅ ଯେ ରାଜା ସେମାନଙ୍କର ପିତୃତୁଲ୍ୟ । ସେ (ରାଜା) ତାଙ୍କ ନିଜ 
ଆତ୍ଲାପରି ସ୍ଵେହ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ରାଜାଙ୍କର (ନିଜ)ପୁତ୍ର ସଙ୍ଗେ ସମାନ । 

ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆମ୍ଭର ଏହି ଅଟଳ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବାକୁ ଆଦେଶ 
ଦେଲାପରେ ଆମ୍ଭେ ରାଜ୍ୟର ପ୍ରତି ପ୍ରଦେଶରେ କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କୁ ଏଥି ସକାଶେ 
ନିଯୁକ୍ତ କରିବୁ। 

ଯେହେତୁ ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକଙ୍କୁ ତୁମ୍ଭେ ପ୍ରଭାବିତ କରି ତାଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହେବାକୁ ସମର୍ଥ, ତୁମ୍ଭେ ତାଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ସମ୍ପାଦନ 
କରିପାରିବ... ଇହଜଗତରେ ଓ ପରଜଗତରେ ମଧ୍ଯ | 

ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ତୁମ୍ଭେ ସମ୍ପାଦନ କଲେ, ତୁମ୍ଭର ପରକାଳରେ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ହେବ 
ଏବଂ ଆମ୍ଭ ପ୍ରତି ତୁମ୍ଭର ଯାହାକିଛି କର୍ଭବ୍ୟ (ରଣ) ଅଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ପରିଶୋଧ 
କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ। 

ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହି ଧର୍ମାନୁଶାସନଟି ଏଠାରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହେଲା। 
ଯଥା ମହାମାତ୍ୟମାନେ ସବୁ ସମୟରେ (ଏହା ଦେଖୁ) ଆମ୍ଭର ଉପାନ୍ତବର୍ରୀ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବେ । ତାଙ୍କଠାରେ ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମିବ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନୀତିମାର୍ଗରେ ଚାଳିତ କରିପାରିବେ । 

ଏବଂ ଏହି ଧର୍ମାନୁଶାସନ ପ୍ରତି ଚାରିମାସରେ ଥରେ ତିଷ୍ୟ (ତିଥ୍‌) ଦିନ ପଢ଼ି 
(ଲୋକଙ୍କ) ଶୁଣାଇବା ଆବଶ୍ଯକ। ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଦିନରେ ଶୁଣାଇ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । 

ଏହା ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ରିକୁ ହେଲେ ମଧ୍ଯ (ପଢ଼ି) ଶୁଣାଇ ଦିଆଯାଇପାରେ.. 
ଯେତେବେଳେ ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ । 

ଏବଂ ତୁମ୍ଭେମାନେ ଯଦି ଏହା କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିବ, ତା'ହେଲେ 
(ଆମ୍ଭର ଆଦେଶ) ପାଳନ କରିବା ଭଳି ବୋଧହେବ। 

ଅଶୋକଙ୍କ ଧଉଳୀ ଓ ଜଉଗଡ଼ ଶିଳାଲେଖରେ ବ୍ଯବହାର ହୋଇଥୁବା 
କେତେକ ଶବ୍ଦ ଅବିକୃତ କିମ୍ବା ବିଭ୍ରାଷ୍ଟ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଆରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ,- 
ଯଥା ପିୟେ (ପ୍ରିୟ), ହେବ (ହେବ, ଏପରି), ବଚନିକା (ବଚନ), କିଛି (କିଛି), 
ଦଖମି (ଦେଖ୍ମି, ଦେଖ୍ବି), ମୁନିସା ( ମନୁଷ୍ୟ ମଣିଷ) ମେ ( ମୋର, ) ପଜା (ପ୍ରଜା, 
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୨୨୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ସନ୍ତାନ), ଇଛ୍ଛାମି (ଇଚାକରୁଛି), ସବେନ (ସବୁ), ହିତ (ହିତ, ମଙ୍ଗଳ), ଇଛ 
(ଇଛୁକ), ଲୋଗିକ (ଲୋକ), ବିଜିତା (ବିଜିତା), ସୁଖ (ସୁଖ), ଦୂଖ (ଦୁଃଖ), 
ଧଂମ (ଧର୍ମ), ନିମିତ (ନିମିଭ), ଅଠାୟେ (ଏଠାରେ, ସେଠାରେ), ରାଜିନା 
(ରାଜା), ବାଦ୍ମୁଣ (ବ୍ରାହୁଣ), ସେନେହ (ସ୍ବେହ), ସହସ (ସହସ), ମିତ (ମିତ୍ର), 
ଆଜ (ଆଜି), ଏଇ (ଏହି), ଓସଧ (ଓଷଧ), ତିନି (ତିନି), ପିଛ (ପଛ), ପଣାତି 
(ପଣନାତି), ଅଲିବି (ଲିପି), ନହେବୁ (ନହେବୁ), ବୂଢ଼ା (ବୃ), ବଢ଼ି (ବଡ଼), 
ତଂବା (ତମ୍ବା), ପନି (ପନିପରିବା), ସେ (ସେ), ହାତି (ହାତୀ), ସିରି (ଶ୍ରୀ), ପୂତ 
(ପୁତ), କଲେ (କଲେ), ସତ (ସତ୍ୟ), ରତ୍ୟାଦି। (ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା- କୀର୍ରନ 
ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ, ଆମ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରକାଶିତ ) | 

ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଧା ଶିଳାଲେଖର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ 

(ଯଜ୍ଞ କୁମାର ସାହୁ, ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସ”, ୨୦୦୧, 
ପୁ. ୨୭୬-୨ ୭୯ରୁ ଉଦ୍ୃତ) 

ଅର୍ହତମାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର, ସର୍ବସିଦ୍ଧଙ୍କୁ ନମସ୍କାର। ଆର୍ଯ୍ୟ ମହାମେଘବାହନ 
ଶ୍ରୀଖାରବେଳ ଯେକି ଚେତରାଜଙ୍କ ବଂଶକୁ ବର୍ବନ କରିଥୁଲେ(ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଚେତରାଜଙ୍କର ପୁତ୍ର ଥଲେ) ତଥା ସର୍ବ ଶୁଭଲକ୍ଷଣର ଆଧାର ସ୍ଵରୂପ ଥୁଲେ, 
ଯାହାଙ୍କର ଗୁଣରାଶି ଚତୁର୍ଦଧିଗରେ ଅବଲୁଣ୍ତିତ ଥଲା, ସେହି ପିଙ୍ଗଳ ଶରୀରଧାରୀ 
କଳିଙ୍ଗାଧୂପତି ପନ୍ଦରବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୁମାର ସୁଲଭ କ୍ରୀଡ଼ାମାନ ଖେଳିଥୁଲେ। ତଦନ୍ତର 
ସେ ଲେଖ, ରୂପ ଗଣନା, ବ୍ୟବହାର ଓ ବିଧୂ ଆଦି ବିଷୟ ଆୟତ୍ତକରି ସର୍ବବିଦ୍ୟାରେ 
ପାରଙ୍ଗମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ନଅ ବର୍ଷ କାଳ ଯୁବରାଜ ରୂପେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ 
କରିଥୂଲେ। ଚତୁର୍ବିଂଶତି ବର୍ଷ ବୟସ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବାପରେ ସେ କଳିଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ବଂଶର 
ତୃତୀୟ ପୁରୁଷରେ (ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଥଲେ କଳିଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ପୌତ୍ର) ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୌବନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ( ?) ମହାରାଜା ରୂପେ ଅଭିଷିକ୍ୁ ହୋଇଥୁଲେ। 

ଅଭିଷେକ ହେବାର ପ୍ରଥମ ବର୍ଷରେ ସେ ବାତବିଧ୍ବସ୍ତ କଳିଙ୍ଗନଗରୀର ଦୁର୍ଗ 
ପ୍ରାଚୀର ଗୋପୁର ଓ ଅଟ୍ଟାଳିକା ଗୁଡ଼ିକର ସଂସ୍କାର ସାଧନ କରିଥିଲେ ଶୀତଳଜଳ 
ଭରା ପୁଷ୍ଠରିଣୀ ଗୁଡ଼ିକରେ ପାବଛୁ ଶ୍ରେଣୀ ନିର୍ମାଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ ଉଦ୍ୟାନ ଗୁଡ଼ିକ 
ପୁଣିଥରେ ସଜାଇଥୁଲେ। ସେହିସବୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପଞ୍ଚତ୍ରିଂଶତ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ଯ ମୁଦ୍ରା ବ୍ୟୟ କରି 
ସେ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଚିତ୍ତରଂଜନ କରିଥୁଲେ। 

ଦ୍ଵିତୀୟ ବର୍ଷରେ ସେ ସାତକର୍ଣଚଙ୍କୁ ଖାତିର ନ କରି ଅଶ୍ଵ ଗଜ, ନର 
(ପଦାତିକ) ଓ ରଥ ବିଶିଷ୍ଠ ଏକ ବିଶାଳ ସେନାବାହିନୀ ପଶ୍ଚିମ ଦିଗକୂ ପ୍ରେରଣ 
କରିଥୁଲେ | ସେହି ସେନା କୃଷ୍ଣବେଣୀ ( କୃଷ୍ଣାନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ଆସିକ 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୨୫ 


ନଗରରେ ଭୀତିର ସଂଚାର କରିଥୁଲେ, ପୁଣି ତୃତୀୟ ବର୍ଷରେ ଗାନ୍ଧର୍ବ ବିଦ୍ୟା ପ୍ରବୀଣ 
ଖାରବେଳ ଦର୍ପ, ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ବାଦ୍ୟ ସହ ବିବିଧ ସଂସର୍ଦନର ଆୟୋଜନ ପୂର୍ବକ 
ଉତ୍ସବ ଓ ସମାଜମାନ କରାଇଥିଲେ ସତେ ଯେପରି ସାରା ନଗରୀ ଖେଳି ଉଠିଥଲା। 

ଚତୁର୍ଥ ବର୍ଷରେ ସେ କଳିଙ୍ଗର ପୂର୍ବରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସଂଗଠିତ ଅଜେୟ 
ବିଦ୍ୟାଧର ରାଜ୍ୟ.... ? ରାଷ୍ପିକ ଓ ଭୋଜକମାନେ ଭଗ୍ରମୁକୂଟ ହୋଇ, ରାଜଛତ୍ର ଓ 
ଲାଞ୍ଚନ ରଖୁଦେଇ ମଣିରତ୍ଵ ଓ ସଂପଦ ସମର୍ପଣ ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କର ପଦବନ୍ଦନା 
କରିଥଲେ। 

ରାଜତ୍ଵର ପଞ୍ଚମ ବର୍ଷରେ ସେ ତିନିଶତ ବର୍ଷ ତଳେ ନନ୍ଦରାଜାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଖୋଦିତ ପ୍ରଣାଳୀ (କେନାଲ୍‌)କୁ ତନସୁଲୀ ବାଟ ଦେଇ ନଗରୀ (କଳିଙ୍ଗ ନଗରୀ) 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବର୍ବିତ କରାଇଥୂଲେ । 

ଅଭିଷେକର ଷଷ୍ଠ ବର୍ଷରେ ସେ ରାଜ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଇଥିଲେ ଏବଂ 
ପୌର ଓ ଜନପଦମାନଙ୍କରେ ବହୁଲକ୍ଷ ମୁଦ୍ରାର କର ଓ ଅନୁଗ୍ରହ ଛାଡ଼ 
କରିଦେଇଥଲେ। ରାଜତ୍ଵର ସପ୍ତମ ବର୍ଷରେ ବଜିର ଘର ରାଣୀ ମାତୃତ୍ଵ ଲାଭ 
କରିଥିଲେ। 

ଅଷ୍ଟମ ବର୍ଷରେ ସେ ବିଶାଳ ସେନା ସହ ଅଭିଯାନ କରି ଗୋରଥଗିରି ଦୁର୍ଗ 
ଧ୍ଵଂସ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ରାଜଗ୍ଧହବାସୀଙ୍କୁ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେଇଥଲେ। ସେହି 
ଆକ୍ରମଣର ସମ୍ବାଦ ପାଇଁ ଯବନରାଜ ମଧୁରାରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ସେନାଦଳର ରକ୍ଷା 
ନିମନ୍ତେ ପଳାୟନ କଲେ। ଯତି (ଖାରବେଳ) ପଲୁ୍ବଭରା କଳ ବୃକ୍ଷକୁ ହୟଗଜଂ- 
ରଥ ସହ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗହ ଓ ଆବାସରେ ବିଜୟ ଲବ୍ଧ ଧନ ସମସ୍ତଙ୍କର ଗ୍ରହଣୀୟ 
ଥିଲା ବୋଲି ଦେଖାଇବାପାଇଁ ସେ ତାହା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ । 

ନବମ ବର୍ଷରେ ସେ ଅଷ୍ତ୍ରିଂଶତ୍‌ ଲକ୍ଷ ମୁଦ୍ରା ବ୍ୟୟରେ ମହାବିଜୟ ପ୍ରାସାଦ 
ନାମକ ରାଜନିବାସ ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁଲେ। ଦଶମ ବର୍ଷରେ ଦଣ୍ଡସନ୍ଧିସାମମୟ 
(ଖାରବେଳ) ଭାରତ ବର୍ଷ (ଉତ୍ତର ଭାରତ) ଅଭିମୁଖେ ସୈନ୍ୟ ପ୍ରେରଣ କରି 
କେତେକ ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିଥୁଲେ। ଏକାଦଶ ବର୍ଷରେ ପଳାୟମାନ ଶତ୍ରଙ୍କଠାରୁ ସେ 
ବହୁ ମଣିରତ୍ନ ଲାଭ କରିଥୁଲେ। ସେ କଳିଙ୍ଗର ପୂର୍ବ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ୟୁଷିତ 
ପିଥୁଣ୍ଡ ନଗରୀକୁ ଗଧଯୋଚା ଲଙ୍ଗଳରେ କର୍ଷଣ କରିଥୁଲେ। ଏହାଛଡ଼ା ସେ 
ତେରଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସଂଗଠିତ ତାମିଲ୍‌- ରାଷ୍ଟ୍ରସସକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଥୁଲେ। 

ଦ୍ଵାଦଶ ବର୍ଷରେ ସେ ଏକ ଲକ୍ଷ ସୈନ୍ୟ ଘେନି ଉତ୍ତରା-ପଥର ରାଜାମାନଙ୍କୁ 
ଭୟଭୀତ କରିଥ୍‌ଲେ। ସେ ହସ୍ତୀମାନଙ୍କୁ ଗଙ୍ଗାନଦୀରେ ଜଳପାନ କରାଇବା 
ସମୟରେ ମଗଧବାସୀଙ୍କ ମନରେ ବିପୁଳ ଭୟ ଜାତ କରାଇଥିଲେ ଏବଂ 
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୨୨୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଭସ 


ମଗଧରାଜ ବୃହସ୍ତତିମିତ୍ର ତାଙ୍କର ପଦବନ୍ଦନା କରିଥିଲେ। ଏହାପରେ ସେ ନନ୍ଦରାଜ 
ଅପହରଣ କରିନେଇଥିବା କାଳିଙ୍ଗ-ଜିନ ସହିତ ଅଙ୍ଗ ଓ ମଗଧ ରାଜ୍ୟରେ ବହୁ ଧନ 
ସଂପତ୍ତି ଘେନି ଆସିଥଲେ। ମାତ୍ର ସେ ରାଜଂପ୍ରାସାଦର ମଣି-ରତ୍ନ ପରିହାର 
କରିଥିଲେ। (ଆଣି ନଥୁଲେ) 

ସେ ଏକଶତ ବିଶିକ (ଏକ ପ୍ରକାର ମୁଦ୍ରା) ବ୍ୟୟରେ ସୁଦୃଢ଼ ତଥା ସୁନ୍ଦର 
ଗୋପୁର ଓ ଶିଖରମାନ ନିର୍ମାଣ କରାଇଥିଲେ | ଅଦ୍ଭୂତ ଓ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଧରଣର ହସ୍ତୀ ଓ 
ନାବ ହରାଇ ସେ ଅନେକ ଅଶ୍ବ, ହସ୍ତୀ, ମଣି ମାଣିକ୍ୟ ଲାଭ କରିଥୁଲେ । 
ପାସ୍ଡ୍ୟରାଜା ଲକ୍ଷମୁଦ୍ରା ମୁଲ୍ୟର ଅନେକ ମୁକ୍ତା ଓ ମଣିରତ୍ନ ଉପହାର ଦେବା ନିମନ୍ତେ 
ଏଠାକୁ (କଳିଙ୍ଗନରୀକୁ) ଆଣିଥୂଲେ। ସେ ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରିଥଲେ । 

ତ୍ରୟୋଦଶ ବର୍ଷରେ ରାଜବୃତ୍ତିଭୋଗୀ, ଝିନବାସଧାରୀ ବର୍ଷାବାସୀ 
(ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ବର୍ଷା କାଳରେ କୌଣସି ଏକ ସ୍ଥାନରେ ବାସ କରନ୍ତି) 
ଅହଁତମାନଙ୍କର ଶରୀର ବିଶ୍ରାମ ନିମନ୍ତେ ଜୀବଦେହ ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳୀ (ଗୁମା) ମାନ 
ଖୋଳାଇ ଥଲେ । 

ସିଂହପଥ ରାଣୀଙ୍କର ଅନୁରୋଧରେ ସମ୍ମାନସଦ ଅର୍ହତମାନଙ୍କର ସୁବିଧା 
ପାଇଁ ଏବଂ ସର୍ବଦିଗରୁ ଆସୁଥିବା ଯତି, ତାପସ, ରଷି ଓ ସଂଘାୟନଙ୍କ ପାଇଁ ସେ 
ବହୁ ଯୋଜନା ଦୂରରୁ ଆନୀତ ପଞ୍ଚତ୍ରିଂଶ ଲକ୍ଷ ଶିଳାଖଣ୍ଡ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ହ୍ଦତଙ୍କର 
ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳୀ ସମୀପରେ ତଥା ସମ୍ମୁଖ ଭାଗରେ ସୁନ୍ଦର ହର୍ମ୍ଯମାନ ନିର୍ମାଣ 
କରାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତହିଁରେ ପାଟଳବର୍ଣତର ଚଟାଣ ଉପରେ ବୈଦୁର୍ଯ୍ୟ ଖଚିତ 
ସ୍ତମ୍ଭମାନ ଗଢ଼ି ଏକଶତ ପାଞ୍ଚଲକ୍ଷ ମୁଦ୍ରା ବ୍ୟୟ କରିଥଲେ। 

ସେ ମୌର୍ଯ୍ୟଟଶାସନ କାଳରେ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ବା (ବ୍ଯବଛିନ୍ଧ) 
ଚଉଷଠି କଳାଯୁକ୍ତ ତୈର୍ଯ୍ୟତ୍ରିକର ଉନ୍ନୟନ କରାଇଥଲେ। 

ଏହି ରୂପେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରି ସେହି କ୍ଷେମରାଜ, ବୃଦ୍ଧିରାଜ, ଭିକ୍ଷୁରାଜ, 
ରାଜର୍ଷୀ, ବସୁକୂଳ ( ବାସବଇନ୍ଦ୍ର ଙ୍କ ବଂଶଧର ମହାବିଜୟୀ ଶ୍ରୀଖାରବେଳ ସେ ସର୍ବ 
ବିଷୟ ଦେଖୁ, ଶୁଣି ଏବଂ ଅନୁଭବ କରି ଅନେକ କଲ୍ୟଯୟାଣମୟ କାର୍ଯ୍ଯ 
କରିଯାଇଅଛନ୍ତି, ସେ ବିଶେଷ ଗୁଣର ଆଧାର ଅଟନ୍ତି, ସବୁଧର୍ମ ସମ୍ପଦାୟଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇଥାନ୍ତି ସବୁ ସେବାୟତନର ସଂସ୍କାରକ ଅଟନ୍ତି, ଅପ୍ରତିହତ ସେନାବଳର 
ଅଧ୍ବକାରୀ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ତତ୍‌ ସହିତ ଶାସନଚକ୍ର ଧାରକ, ନିୟମଶୂଙ୍ଖଳା ରକ୍ଷକ ଓ 
ନୀତି ନିୟମର ପ୍ରବର୍ଭକ ଅଟନ୍ତି ସେ( ବର୍ଭମାନ ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି |) (୩୪) 

ଖାରବେଳଙ୍କ ଶିଳାଲେଖରେ କେତେକ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ଯାହା 
ଓଡ଼ିଆରେ ଅବିକୃତ କିମ୍ବା ବିଭ୍ରଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି, ଯଥା- ଲୁଠିତ, ସିରି, 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୨୭ 


ପନ୍ଦରସ, ଲେଖ-ରୂପ-ଗଣନା-ବ୍ୟବହାର-ବିଧ୍‌ ସବ, ଜୋରରାଜ, ଜୁଗେ, 
ମହାରାଜା, ବିହିତ ଗୋପୁର, ପକୀର, ସିତଳ, ଦୂତିୟେ, ପଛିମ , ଦିସଂ, ବହୁଳଂ, 
ଦଂଡଂ (ଦଣ୍ଡ), ପଠା, ତତିୟ, ନତ, ଗିତ, ବାଦିତ,ରତନ, ପାଦେ, କଂଚମେ, 
ସତ, ବାଟ, ପରାଲିଂ, କର, ବଣଂ, ଘରିଣି, ବତି, ପଦ, ବାହନେ, ଘର ବାସ, 
ପରିବସେନ, ଗହନ, ଜାତି, ରାଜା, ଦସମେ, ଏକାଦସମେ, ମଣି, ରତନାନି, 
ହାଥ, ଅଭୁତ, ନବ, ଚକ, ପବତେ, ଦେହ, ତପସି, ଅନେକ, ଜୋଜନାହିଁ, 
ଚତୁର, କାଳ, ଚୋୟଠି, ଭିଖୁ, ସୁଣତ, ଅନୁଭବତ, କଲାଣାନି, ଗୁଣ ବିବେସ 
କୁସନ, ପୂଜକ, ଚକି, ବାହିନି, ବଳ, ଇତ୍ୟାଦି(୩୫ ) | 

ହାତୀଗୁମ୍ଧା ଲିପିରୁ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି : ଅଶୋକାନୂଶାସନର ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି 
ଓ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ବା ଶିଳାଲେଖର ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖାଯାଏ। 
ହାତୀଗୁମ୍ପାର ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି ଓଡ଼ିଶାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ୧ମରୁ ୪ର୍ଥ ଶତାଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟବହାର 
ହୋଇଛି। ଏହି ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି ବିକଶିତ ହୋଇ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ୩ୟ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ କୂଶାଣ 
ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିରେ ପରିଣତ ହେଲା (ଭଦ୍ରକ ଶିଳାଲେଖ) ଓ ଖ୍ରୀ.ଅ ୪ର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ୭ମ 
ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଗୁପ୍ତକାଳୀନ ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ୪ର୍ଥ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଗୁପ୍ରବଂଶର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ସହିତ ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିର ପରିବର୍ଭନ ଘଟି ଉତ୍ତରାପଥ 
ଲିପି ଓ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ଯ ଲିପିର ବିକାଶ ହେଲା। ଉତ୍ତରାପଥ ଲିପି ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଗୁପ୍ତ-ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପି, ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଗୁପ୍ତଲିପି ଓ ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ କୂଟିଳ ଲିପି 
ବା ନାଗରୀ ଲିପିରେ ପରିଣତ ହେଲା। ଦକ୍ଷିଣ ଭାଗରେ ସାଲଙ୍କାୟନ, ଗଙ୍ଗ ଓ 
କାଦମ୍ବ ବଂଶୀୟମାନେ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୁବା ଲିପି ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ଯ ଲିପି ଭାବରେ 
ପରିଚିତ ହେଲା! ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ୪ର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ବରେ କଳିଙ୍ଗର ମାଠର ବଂଶୀୟ 
ରାଜା ବିଶାଖାବର୍ମନ ଓ ଉମା ବର୍ମନ୍‌ଙ୍କ ବ୍ୟବହୃତ ଲିପିରେ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ଯର 
ସାଲଙ୍କାୟନମାନଙ୍କର ଲିପି ଓ ଉତ୍ତରାପଥର ଗୁପ୍ତଲିପିର ମିଶ୍ରଣରେ ଯେଉଁ ନୂତନ 
ଲିପିର ବିକାଶ ହେଲା, ତାହା କଳିଙ୍ଗ ଲିପି ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ହେଲା। ପ୍ରାଚ୍ଯଗଙ୍ଗ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ସମୟରେ କଳିଙ୍ଗ ଲିପିର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟିଲା। ତା' ପରେ ମଧ୍ଯ ଭାରତର 
ବାକିତକ ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରଚଳିତ ଲିପି ପ୍ରଭାବରେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ନଳବଂଶୀ, 
ପାଣ୍ଡୁବଂଶୀ ଓ ଶରଭପୁରୀୟ ରାଜ୍ୟମାନେ ବ୍ଯବହାର କରୁଥିବା ଲିପି- 
'ପେଟିକାଶୀର' ଲିପି ନାମରେ ପରିଚିତ ହେଲା। ଶୈଳୋଉବ ବଂଶୀୟ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଥ୍‌ବା କୁଟିଳ ଲିପି କ୍ରମଶଃ 
ଭୌମ ଓ କେଶରୀ ବଂଶର ରାଜାମାନଙ୍କ ସମୟରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ 
କଳିଙ୍ଗ ଲିପି ନାମରେ ବର୍ଗୀକୃତ ହେଲା। 
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୨୨୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଭସ୍ସ 


ଖ୍ରୀଅ ୮ମରୁ ୧୧ଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଭଞ୍ଜ, ତୁଙ୍ଗ, ଶୈଳୋଭବ, 
ଭୌମକର, ସୋମବଂଶୀ ଇତ୍ଯାଦି ଶାସନ କାଳରେ ବ୍ଯବହୃତ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ କଳିଙ୍ଗ 
ଲିପି ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ନ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ପୂର୍ବବର୍ରୀ। ଏଥରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମ୍ଯରେ ବ୍ୟବହୃତ ମଦ୍ଯଯୁଗୀୟ କଳିଙ୍ଗ ଲିପି ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ନ ଓଡ଼ିଆ 
ଲିପିର ପୂର୍ବବର୍ଗୀ। ଏଥୁରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ 
ବ୍ୟବହୃତ କେତେକ ବର୍ଣ୍ଣଂ ଏ,କ,ଖ,ଗ,ଥ,ଧ,ମ,ଯ,ଳ,ଶ,ଷ ଏବଂ ହ ଆଧୁନିକ 
ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷର ସହିତ ସମାନ ଅଟେ | ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ଅନ୍ୟୁନ ଚତୁର୍ବଶ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ବେଳକୁ ବିକଶିତ ହୋଇସାରିଥଲା। ଡ.କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ତ୍ରିପାଠୀଙ୍କ ମତରେ ଆନ୍ଧୁର 
ଇଛାପୁର ତାଲୁକ୍‌ ପୋଟାଙ୍ଗୀ ଗ୍ରାମସ୍ଥୁ ପୋରେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରରେ ଖ୍ରୀ.ଅ ୧୩୭୬ ରେ 
ଖୋଦିତ ବୀରଭାନୁ ଦେବ ୩ୟଙ୍କ ଅଭିଲେଖର ଲିପି ହେଉଛି ପ୍ରାଚୀନତମ ଆଧୁନିକ 
ଓଡ଼ିଆ ଲିପି। 

ନିବିନା ତାମ୍ର ଶାସନ ( ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀ)ରେ ବ୍ୟବହୂତ ଉଡ଼ପ୍ରାକୃତ ଓଡ଼ିଆ ଓ 
ପ୍ରାକୃତ ଓଡ଼ିଆ ମଧ୍ଯରେ କିଭଳି ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି ତାହା ଡକ୍ଟର ସତ୍ୟନାରାୟଣ 
ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଶବ୍ଦରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । 


ଉଡ୍ରପ୍ରାକୃତ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରାକୃତ ଓଡ଼ିଆ 
ପଛିମଦୀଶହି ପଶ୍ଚିମ ଦିଗହିଁ ପୂର୍ବଝଉତ୍ତର କୋଣଶେ ହି- 
ଜୋଡ଼ ଯୋଡ଼ ପୂବୌରର କୋଣହିଁ 
ବଛୁଗୋତ୍ର ବସଗୋତ୍ର ବାଘଗୁହ ବାଘଗୁହା 
ତାମ୍ର ତାମର ପବଦିଶିଳ ପର୍ବତଶିଳା 
ଉତର ଦିଶହ ଉତ୍ତର ଦିଗ ହିଁ ଗାଡ଼ି ଗଡ଼ା (ଗାଡିଆ) 
ବଣରାଇ ବନରାଜି 

ବଙ୍କସିଳ ବାଙ୍କଶିଳା 

ତୃକୁଟ ତ୍ରିକୁଟ 


ସୋନପୁରର ଭୌମକର ବଂଶୀୟ ଶାସନ କାଳରେ ଶତ୍ରୁ ଭଞ୍ଜଙ୍କ ( ଅଷ୍ଟମ 
ଶତାଦ୍ଦୀ) ଦାନପତ୍ରଟିରେ ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାକୃତ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦର କେତେ 
ନିକଟବର୍ରୀ ତାହା ନିମ୍ନରେ ପ୍ରଦତ୍ତ କରାଗଲ୍ଲା। 


ପ୍ରାକୃତ ସଂସ୍କୃତ 
ସଂଘାର ସଂହାର 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ୍ମୀ 

ସଂଖ୍ୟା ସଂଖ୍ୟା 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୨୯ 


ପ୍ରାକ୍ସତ ସଂସ୍କତ 
ଅବକାସୋ ଅବକାଶୋ 
ଜସ ଯଶ 
ମହାରାଜ ମହାରାଜ 


ଏହିସବୁ ଦର୍ଶାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଭାଷା କେବଳ ଲୋକମୁହଁରୁ 
ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷା ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇନାହିଁ, ଏହାକୁ ଅଂଗୀଭୁକ୍ତ କରିଛି। ଏହି 
ଶିଳାଲେଖ ତା ତାମ୍ରଲେଖମାନଙ୍କରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ରାଜାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ସେମାନଙ୍କ 
ଶାସନ କାଳରେ କିପରି ଧର୍ମରକ୍ଷା ଏବଂ ପ୍ରଜାରଂଜନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା ତାହା 
ଜଣାପଡ଼େ ! ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମ କିପରି ଜାତୀୟତାର ନିର୍ମାଣର ଉତ୍ସ ହୋଇ 
ଆସିଛି ଏଥ୍‌ରୁ ତାହା ଜଣାଯାଏ । ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମର ଏକତ୍ରୀକରଣରେ ଶକ୍ତି 
ଅସୀମ। କହିବା ଲେଖୁବା, ପଢ଼ିବା ଓ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯଦି ଭାଷା ବ୍ଯବହୃତ 
ନହୁଏ, ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ମାନଙ୍କରେ ଯଦି ଲୋକାଚାର ମାନି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରାନଯାଏ, ତେବେ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଜାତୀଯତାକୁ ଦୂର୍ବଳ କରିଦିଏ । 

ଉଡ୍ରପ୍ରାକୃତ - 

ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତରେ ଥିବା ଅର୍ଵମାଗଧୀ ହେଉଛି ଉଡ଼ରବିଭାଷା। ଉଡ୍ର ଭାଷାର 
ମାଗଧୀ ଶୌରସେନା ପ୍ରଭାବିତ ପ୍ରାକୃତିକ ରୂପାନ୍ତର | କିନ୍ତୁ ଅର୍ବମାଗଧୀରେ “ ଅଟେ 
ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର ହୁଏନାହିଁ। କୀର୍ଭନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ ଉଡ଼ପ୍ରାକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଲେଖୁଛନ୍ତି- ଅର୍ବମାଗଧୀ ଆଉ କଥୁୃତ ଭାଷା ହୋଇ ରହିନାହିଁ, କିନୁ ଓଡ଼ିଆ ଅଛି। 
ଓଡ଼ିଶାରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର ହେଲା ପରେ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ନୁହେଁ 
ଉତଡ୍ରପ୍ରାକୃତ ବୋଲି କୂହାଯାଇଛି। ଆଜକୁ ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଷୋହଳ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଉଡ୍ରବିଭାଷାକୁ ହିଁ ଉଡ଼ରପ୍ରାକୃତ ବୋଲି କୂହାଯାଇଛି। ସେତେବେଳକୁ ଆଧୁନିକ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଜନ୍ମ ହୋଇସାରିଛି। ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତରେ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ପ୍ରାକୃତର ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି କିନଧୁ ପାଲି ଭାଷାର ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ମାଗଧୀ ଭାଷାଟି ଅଛି। ପାଲି ଓ 
ଅର୍ଵମାଗଧୀରେ ଅନେକ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦ ଅଛି। ଅର୍ଵମାଗଧୀ ହେଲା ଜୈନ ପ୍ରାକୃତ ଓ 
ପାଲି ହେଲା ବୌଦ୍ଧ ପ୍ରାକୃତ। ଆଧୁନିକ ହେଲା ଉଡ଼ପ୍ରାକୃତ। ପ୍ରାକୃତ ହେଉଛି 
ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରଭାବିତ ଚଳିତ ଭାଷା | 

ଓଡ଼ିଆ ଲିପି-ଏଠାରେ ଭାଗବତ ରଚୟିତା ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ଭାଗବତର ଦ୍ଵାଦଶସ୍କନ୍ଧର ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଓଡ଼ିଆ ବର୍ଣ୍ଣମାଳାର 
ବ୍ୟବହାରିକ ଦିଗ ସହିତ ତାର୍ତ୍ରିକ ଦିଗ ମିଶ୍ରଣ କରି ଲେଖଥବା କେତେ ଧାଡ଼ି 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଛି:- 
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ପ୍ରାଚୀନ ଉଡ୍ରବିଭାଷା ଓ ଆଜିକାଲିର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରଭେଦ 
ହେଉଛି ଏହା ଯେ ଆଜିକାଲିର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ସଂସ୍କୃତ ଓ ବୈଦେଶିକ ଭାଷାର 
ପ୍ରଭାବ ପଡିଛି ଯାହା ଉଡ୍ରବିଭାଷାରେ ନଥୁଲା। ପାଣିନୀଙ୍କ ବ୍ଯାକରଣ ଅନୁସାରେ 
ଓଡ଼ିଆ ବର୍ଶମାଳା ଲିଖୃତ ହୋଇନାହିଁ। କିଚୁ ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରଭାବିତ ଅର୍ଵମାଗଧୀ ବର୍ଣ୍ଣମାଳା 
ଭାବେ ଭାଗବତରେ ଉଲ୍ଲିଖତ ବର୍ଣମାଳା ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଧରି ଚଳି ଆସିଛି। 
ସେ ଜୀବଆତ୍ସା ଦ୍ୟୁତିରୂପ । ପରମାତ୍ସା ସତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ॥ 
ସର୍ଵଗୁଣରେ ଯୁକ୍ତ ସେହି । ସ୍ଵରୂପ ଶୁଦ୍ଧ ଶୁକ୍ଳ ବହି ॥ 
ଏଭୂରୁ ମଧେ ଛି ବସି । କୁଣ୍ଡ ବୈକୁଣ୍ଠ ନାମ ଭାଷି ॥ 
ଅର୍ଵମାତ୍ରା ତଳେ ଅଛନ୍ତି । ଏପରେ ନିରାକାର ସ୍ଥିତି ॥ 
ତ୍ରୟ ସ୍ଵରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ୟୋତି । ବ୍ରହମପ୍ରକାଶ ହୋଇଛନ୍ତି ॥ 
ଏକାକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରଣବ । ଶବଦ ରୂପୀ ବୀଜ ସର୍ବ ॥ 
ତାହାଙ୍କ ତହୁଁ ଉତପନ୍ନ । ଚଉଦ ଆକାରାଦି ବର୍ଣ୍ଣ ॥ 
ଚଉଦ ସ୍ବର ଏ ବୋଲାନ୍ତି । ଏଭାବେ ଅକ୍ଷରର ଗତି ॥ 
କ କାର ଆଦି ଚଉତ୍ରିଂଶ । ବ୍ୟଞ୍ଜନ ଶବଦ ବିଶେଷ ॥ 
ଏ ସ୍ଵରମାନେ ବିଷ୍ଣୁରୂପ । ବ୍ୟଞ୍ଜନ ମାୟାର ସ୍ଵରୂପ ॥ 
ଏ ସର୍ବ ଅକ୍ଷର ମାତୃକା। ପ୍ରକୃତି ବଶ ଶବ୍ଦ ଏକା ॥ 
ସ୍ଵରମାନେ ଦୀର୍ଘ ଯେ ହରସ୍ଵ । ପ୍ତ ନାମରେ ପରକାଶ ॥ 
ସନ୍ଧି ଅକ୍ଷର ଏ ବୋଲାଇ । ଏ କାର ଆଦି ଚାରି ଯେହି ॥ 
ପଚିଶ ବର୍ଶ୍ଣେ ପଞ୍ଚ ପଞ୍ଚ | ପାଞ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣରେ ବର୍ଗ ସଞ୍ଚ ॥ 
ଏ ଏନ୍ତେ ଅନ୍ତ୍ୟସ୍ଥ ଏ ଜାଣ। 
ଯରଳବଏ ଚାରିବର୍ଣ୍ଣ । ଉଷ୍ପବର୍ରେ ବିଦ୍ୟମାନ ॥ 
ବିନ୍ଦୁ ଅନୁସାର ବୋଲାଇ । ସେ ବିନ୍ଦୁ ଯେବେ ଦୁଇ ହୋଇ ॥ 
ବିସର୍ଗ ନାମ ସେ ବୋଲାଇ । ରାଜକୁମ୍ଭାକୃତି ଯେ ହୋଇ ॥ 
ଏମନ୍ତ ହୋଇ ଶଦଦବ୍ରହ୍ମ । ପଞ୍ଚାଶ ବର୍ଣ୍ଣ ଭେଦ ନାମ ॥ 
ଅକ୍ଷର ଆକୃତି ହୋଇଲେ । ଦେହ ବାହ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶିଲେ ॥ 
ତହିଁ ଭିତରୁ ବ୍ରହ୍ମ ଯନ୍ତି। ଚବିଶ ଅକ୍ଷର ଗାୟତ୍ରୀ ॥ 
(ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ କୃତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ଦ୍ଵାଦଶସ୍କନ୍ଧ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ାୟ, 
ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ) 
ଏଥ୍‌ରୁ ଆମେ ଏକ ନିଶ୍ଚୟରେ ପହଞ୍ଚିପାରିବା ଯେ ଭରତ ମୁନିଙ୍କ ସମୟରୁ 
ଷଷ୍ଠଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାଷାର ପ୍ରବହମାନତା କେବେ ହେଲେ ବନ୍ଦ ହୋଇନାହିଁ, 
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ବରଂ ଏକଥା କହିଲେ ଠିକ୍‌ ହେବ ଯେ ଏହାର ଆଦିରୂପ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭାଷା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଭାଷା ନିଜସ୍ଵ ମୌଳିକତା 
ହରାଇନାହିଁ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶର୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରବାହରେ ଭାସି ଯାଇନାହିଁ। ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସଙ୍କ ସମୟର ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ୧୪୫୦ ବେଳକୁ ଯେ 
ସେପରି ନଥଲା। ଏହା ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୁରାଣ ପାଠକଲେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ବ୍ଯବହୃତ ଭାଷା ଅସଂଗଠିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥଲା। 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ସମୟର ଶହେବର୍ଷ ପରେ ଏ ଭାଷା ସୁସଂହତ, ସଂଗଠିତ ହେଲା ଏବଂ 
ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ନୂତନ ରୂପ ନେଇ ମାନବ ଭାଷାର ରୂପ ନେଇ ଅତୃପ୍ରକାଶ କଲା। 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ଲେଖକଙ୍କୁ ନେଇ ପଞ୍ଚସଖା ଗୋଷ୍ଠୀର ଅନ୍ଯମାନେ ହେଲେ 
ବଳରାମ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ଏବଂ ଶିଶୁ ଅନନ୍ତ । ପଞ୍ଚସଖା 
ଯୁଗର ସାହିତ୍ୟରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଚେତନା ଓ ଦର୍ଶନ ଯେତିକି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରୂପରେ ବିଷ୍ଣୁ ବା ପରଂପ୍ରହୁଙ୍କ ଦିବ୍ଯସଭା ସେତିକି ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଛି। 
ସୌଷ୍ଠବ, ସାଙ୍କେତିକତା, ସଂଗଠନ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଚେତନାର ଗଭୀର ଅତ୍ସାନୁଭୂତି 
ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ଚେତନାର ପ୍ରକାଶ ଉନ୍ବଳ ଓ ସତ୍ଯାନୁଶ୍ରୟୀ ହୋଇଛି। ଏହା 
ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଶୀର୍ଷସ୍ଥାନ ଅଧ୍ଵକାର କରିବାର ଦାବି ରଖେ। 
ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉଲ୍ଲେଖ ଦାବିକଲେ, କାରଣ ମହାଭାରତ 
ପରି ଏକ ବିରାଟ ଗ୍ରନ୍ଧ ରଚନା କରି ସେ ତାଙ୍କ ପୂର୍ବ ପରଂପରାକୁ ଭାର୍ଗି ନୂତନ ବାଟ 
ଫିଟାଇଛନ୍ତି। ଦଣ୍ଡି ଛନ୍ଦରେ ପ୍ରଥମ ସମଗ୍ର ମହାଭାରତ ରଚନା କରିଛବଚ୍ତି। ମୂଳ 
କାହାଣୀ ବ୍ୟାସକୃତ ମହାଭାରତରୁ ଆଣିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ଦୁର୍ଲଭ ସ୍ଵକୀୟ 
ସବଜନଶକ୍ତିର ମୌଳିକତା ଓ ବିଶାଳତା ଯେ କୌଣସି ଜାତିର ସଂପଦ। 

ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାରକଲେ ଆମେ ଦେଖୁବା ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି 
ଓ ଧର୍ମର ବିକାଶ ସହିତ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ଜଡ଼ିତ। ସୋମବଂଶୀ ଓ କେଶରୀବଂଶୀ 
ରାଜତ୍ଵରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ପ୍ରସାର ଅଧ୍ବକ ହୋଇଥୁଲା। କିନଧୁ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ଯ ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର ବ୍ଯାପକ ହୋଇଥିଲା। 
ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ବିଶ୍ଵ ବିଖ୍ୟାତ କବି ଜୟଦେବ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ 
' ଗୀତଗୋବିନ୍ଦମ୍‌' କାବ୍ୟ ରଚନା କରିଥୁଲେ। ଏଇ କାବ୍ୟର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ହ୍ଵାସ ପାଇନାହିଁ। ରାଜା ପୁରୁଷୋରମ ଦେବଙ୍କ ଆଦେଶ ଅନୁସାରେ ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଦୈନିକ ଗାନ କରିବା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏବେ ବି ଚଳୁଛି। 

କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାକୁ ଆଦର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ତୁଣ୍ଡରୁ ଶୁଣାଯାଉଥବା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ରାଜଭାଷା ଭାବରେ ବ୍ଯବହାର କଲେ। 
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୨୩୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭସ୍ସ 


କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ ତାଙ୍କର ମହାକାବ୍ୟ 
ମହାଭାରତ ରଚନା କରିଥୁଲେ। ଏପରି ବିଶାଳ ମହାକାବ୍ଯ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ଭାଷାରେ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ରଚିତ ହୋଇନଥୂଲା। ସେହି ସମୟରେ ଅନେକ କବି 
ତାଙ୍କର କାବ୍ୟ କବିତା ରଚନା କରିଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵର 
ଅବସାନ ପରେ ଗଜପତି ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କ ଶାସନ କାଳ ଅନ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର ସବୁ ସ୍ତରରେ ଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କ ସମୟରେ 
କଳାପାହାଡ଼ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର ଭାଙ୍ଗି ଯେଉଁ ତାଣ୍ଡବଳୀଳା ସୂଷ୍ଟିକଲା ତାହା ଲୋକଗୀତିର 
ଏକାଂଶରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 
* ଅଇଲା କଳାପାହାଡ଼ ଭାଙ୍ଗିଲା ଲୁହାର ବାଡ଼ 
ପିଇଲା ମହାନଦୀ ପାଣି 
ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଥାଳିରେ ହୀରା ପରସିଲେ 
ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କ ରାଣୀ' 


ଧର୍ମର ମିଳନ କ୍ଷେତ୍ର : 

ଓଡ଼ିଶା ଥଲା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟର ମିଳନ କ୍ଷେତ୍ର। ଜୈନ ଧର୍ମ, 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ, ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମୀୟ ସଂପ୍ରଦାୟର ସମନ୍ଵୟ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତୀୟତାକୁ ମହିମାନ୍ବିତ କରିଛି। ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ, ଶକ୍ତିସାଧକ, ଗାଣପତ୍ଯ ଓ 
ସୂର୍ଯ୍ୟସାଧକ ଏବଂ ମହିମା ଧର୍ମୀ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଚାର ବିଚାରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଯେ ଗୋଟିଏ ଭୂଖଣ୍ଡର ଅଧ୍ବବାସୀ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନରେ ସଂହତି ଓ ସମନ୍‌ୟ ଧାରା ଅଧ୍ବକ ସମ୍ବଦ୍ଧ ହୋଇଛି ଏହା 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାରୁ ଜଣାପଡ଼େ | 

ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଓ ହିନ୍ଦୁ ତନ୍ତ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧ ତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ଜୈନ ଧର୍ମ 
ତିନୋଟି ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମ ଜନ୍ମ ନେଇଛି ଏଇ ପୂଣ୍ୟଭୂମି ଭାରତରେ। ସୈଭାଗ୍ଯର 
ବିଷୟ ଯେ ଏଇ ତିନୋଟି ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗଠାରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଜନଜୀବନରେ ଆଦ୍ଧତ ହେଉଛି । ଅଥର୍ବ ବେଦର ପିପଚ୍ଛାଦ ଶାଖା, ଶୁକ ଯ୍ୁଁର୍ବେଦ 
ଏହି ଓଡ଼ିଶା ଭୂଇଁରେ ରଚିତ ହୋଇଥବା ପ୍ରମାଣ ମିଳେ। ପଞ୍ଚତନ୍ତର ରଚୟିତା 
ବିଷୁଶର୍ମା ଏବଂ ଅନେକ ପ୍ରତିଭାବାନ ସଂସ୍କୃତ କବି ଓ ସାଧକଙ୍କ ସଂସ୍କୃତ ରଚନା 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟକୁ ଅବଦାନ ଅସୀମ! ଜୟଦେବକୃତ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ 
ସମଗ୍ର ପୃଥବୀରେ ଏକ ମହାନ୍‌ ଲୋକପ୍ରିୟ ଗ୍ରନ୍ମଧ୍ୟ ଏସବୁ ଆମର ଗୌରବ ପ୍ରାଚୀନ 
କଳିଙ୍ଗଠାରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶା ଭୂଇଁରେ ପ୍ରଚଳିତ ଏକାଧ୍ଵକ ଧର୍ମଧାରା ମଧ୍ଯରେ 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୩୩ 


ସଂଘର୍ଷ ଅପେକ୍ଷା ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି ଅଧକ । ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ଶ୍ରୀ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଏଇ ସମନ୍୍‌ୟର ଦେବତା ଯାହାଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି ଓଡ଼ିଶାର 
ପରିଚୟ, ସଂସ୍କୃତି, ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରଂପରା ଇତ୍ଯାଦି। ଏପରିକି ଗୌତମ ବୃଦ୍ଧଙ୍କୁ 
ଦଶାବତାର ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ଜୟଦେବ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ 
କରିଛନ୍ତି। ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ପ୍ରବେଶ ଦ୍ବାରରେ ଦଶାବତାରଙ୍କ ମୂର୍ରି ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ମୂର୍ଭି। ଏହା ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାକୁ ଆହୁରି ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଛି। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନେଇ ବିପୁଳ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀଂ କାହାଣୀ, ଲୋକକଥା,ଲୋକଗୀତ, ଲୋକନୃତ୍ଯ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି। 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ ଏବଂ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ପଞ୍ଚମହାରଥୀ ଓଡ଼ିଶା ଭୂଇଁରେ 
ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ପ୍ରସାର କରିଥଲେ। ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଥବା ଜାତିପ୍ରଥା ସବର୍ଶ୍ଣ ଓ 
ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଂକୀର୍ଣ୍ତତା ଦୂରକରିବା ପାଇଁ ବଳରାମଦାସ କୃତ 
' ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ”? ଏକ ଅନନ୍ୟସୃଷ୍ଧି। କୌଣସି ଜାତି ଇତିହାସରେ ଧର୍ମୀୟ ଇଷ୍ଟଙ୍କୁ ଆଣି 
ସାମାଜିକ ସମତା ସୂଷ୍ଚିକରିବା ନିମନ୍ତେ ଉପଯୋଗ କରିଯାଇନାହିଁ। ଶ୍ରୀୟା ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ 
ଘରକୂ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଯାଇଥିଲେ ବୋଲି ଜଗନ୍ନାଥ ବଡ଼ଦେଉଳରୁ ବଡ଼ଭାଇ 
ବଳଭଦ୍ରଙ୍କର ଆଦେଶକ୍ରମେ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶକୁ ମନା କରିଦେଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ବାହାରେ ରହୁଥିଲେ । ମା' ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ଅଭିଶାପ ଯୋଗୁଁ ବାରବର୍ଷ 
ବାରଦ୍ଵାର ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଅନ୍ଧଜଳ ମିଳିନଥୁଲା ଦୁଇଭାଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କ 
ଶେଷରେ ସଂଯୋଗକ୍ରମେ ଦିନେ ସେମାନେ ଜାଣିନଥବବା ଗୋଟିଏ ଗୃହରେ 
ଭୋଜନ କରିବା ସମୟରେ ଜାଣିଲେ ଯେ ତାହା ହେଉଛି ମହାଲନକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ନିବାସ । 
ସେହିଠାରେ ଦୂଇଭାଇ ନିଜର ଭୁଲ୍‌ ବୁଝିପାରିଲେ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ବଡ଼ଦେଉଳକୁ 
ଫେରିଯିବା ପାଇଁ ଅନୁରୋଧ କଲେ। କିନ୍ତୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଗୋଟିଏ ସର୍ଭରେ ବଡ଼ଦେଉଳକୁ 
ଯିବା ପାଇଁ ରାଜି ହେଲେ । ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ରଚିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ସେହି ସ୍ର 
କଣ ଥୁଲା ତାହା ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା। 
ଏତେ କହି ଗୋବିନ୍ଦ ଧଇଲେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ହସ୍ତ ଜଗତମାତା ବୋଇଲେ ତୁମ୍ଭେ କର ସତ୍ଯ ॥ 
ଚଣ୍ଡାନୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯାଏ ଖୁଆଖୋଇ ହେବେ ସମସ୍ତେ ଖାଇଣ ହସ୍ତ ଜଳେ ନ ଧୋଇବେ ॥ 
ହାଡ଼ିର ହସ୍ତୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଛଡ଼ାର ଖାଇବେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଖାଇ ହସ୍ତକୁ ମୁଣ୍ଡରେ ପୋଛିବେ ॥ 
ଅନ୍ଖାଇ ସର୍ବେ ମୁଣ୍ତେ ପୋଛୁଥୁଲେ ହସ୍ତ ତେବେ ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ ଯିବି ଜଗନ୍ନାଥ ॥ 
ହେଉ ହେଉ ବୋଲି ଆଜ୍ଞାଦେଲେ ମହାବାହୁ ଯୁଗେଯୁଗେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଗୋ ତୁମର ଯଶରହୁ ॥ 
ମାର୍ଗଶୀର ମାସ ଗୁରୁବାର ଦିନ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତି ଘରେ ଘରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ପାଠ 
କରାଯାଏ ଏବଂ ଗୃହିଣୀମାନେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ବୂତ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଏଭଳି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଧର୍ମରେ ନାହିଁ। କିନଧୁ ହାୟ ! ଏଇ 
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୨୩୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ମହାନ୍‌ ପରଂପରା ଭୁଲିଯାଇ ଏବେ ବି ଓଡ଼ିଶାରେ ଅସବର୍ଣ୍ଣମାନେ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ 
ହେଉଛରଚ୍ତି। ଉତ୍ତର ପିଢିମାନେ ଯଦି ଜାତିଭେଦ, ଅସୂଶ୍ଯତା ଓ ସବଣ୍ତ-ଅସବର୍ଣ୍ଣ 
ଭାବନାକୁ ମନରୁ ଲିଭାଇ ଦିଅନ୍ତି ତେବେ ସମାଜ ଆହୁରି ଗତିଶୀଳ ହୁଅନ୍ତା | 

ଶ୍ରୀ ଯତୀନ୍ଦ୍ର ମୋହନ ମହାନ୍ତି ତାଙ୍କର ‘ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ କବିତା ସମ୍ଭାର 
ପୁସ୍ତକରେ ‘ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚର୍ଯ୍ୟାଚୟ'ର ଯେଉଁ କେତେ ଜଣ ସାଧକଙ୍କର କେତେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କବିତା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ସେଥୂମଧ୍ଯରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚଯ୍ୟାଚୟର 
କେତୋଟି କବିତା ଅନ୍ୟତମ। ଏହା ଦଶମରୁ ବାରଶହ ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥୁ୍‌ବ 
ବୋଲି ଧାରଣା କରାଯାଏ। ସେଅୂରୁ ଭୂସୁକୁ ପାଦାନମ, କାହୁ ପାଦାନାମ୍‌, ଲୁଇ 
ପାଦାନାମ ଏବଂ ଶବର ପାଦାନାମ୍‌ ଏଇ ଚାରିଜଣଙ୍କର ଚାରୋଟି କବିତା ଏଠାରେ 
ଉଦ୍ଧାର କରୁଛି। 

ଭୂସୁକୁ ପାଦାନାମ୍‌ (ରାଗ-କାମୋଦ) 

ଅଧରାତି ଭର କମଳ ବିକସଉ ବତିସ ଜୋଇଣୀ ତସୁ ଅଙ୍ଗ ଉଲ୍ଲସଉ ॥ 

ଚାଳିଅ ଷଷହର ମାଗେ ଅବଧୁଇ ରଓଣହୁ ଷହଜେ କହେଇ ॥ 

ଚାଳିଅ ଷଷହର ଗଉ ନିବାଣେ କମଳିନି କମଳ ବହଇ ପଣାନୈ ॥ 

ବିରମାନନ୍ଦ ବିଲକ୍ଷର ସୁଧ ଜୋଏଥୁ ବୁଝଇ ସେ ଏଥୁ ବୁଧ ॥ 

ଭୁସୁକୁ ଭଣଇ ମଇ ବୁଝିଅ ମେଳୌ ସହଜାନନ୍ଦ ମହାସୁଖ ଲୀଳୈ । 


କାହୁ ପାଦାନାମ୍‌ (ରାଗ-ବେଶାଖ) 


ନଗର ବାହାରିରେ ଡୋନମ୍ବି ତୋହୋରି କୁଡ଼ିଆ 
ଛୋଇଁ ଛୋଇ ଜାଇସୋ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନାଡିଆ ॥ 
ଆଲୋ ଢଡୋନ୍ଭି ତୋଏ ସମ କରିବ ମ ସାଙ୍ଗ 
ନିଘଣ କାହ୍ନା କାପାଳି ଜୋଇ ଲାଙ୍ଗ ॥ 

ଏକ ସେ ପଦୂମା ଚୌଷଠି ପାଖୁଡ଼ୀ 

ତହିଁ ଚଡ଼ି ନାଚଅ ଡୋମ୍ବୀ ବାପୁଡ଼ୀ ॥ 

ହାଲୋ ଡୋମ୍ଭୀ ତୋ ପୁଚାମି ସଦଭାବେ 
ଆଇସସି ଜାସି ଡୋମ୍ଭୀ କାହାରି ନାବୈ ॥ 
ତାନ୍ତ ବିକଣଅ ଡୋନତ୍ବୀ ଆବର ମୋ ଚାଙିଡ଼ା 
ତୋହୋର ଅନ୍ତରେ ଛାଡ଼ି ନଡ଼ ପେଡ଼ା ॥ 
ତୁଲୋ ଡୋମ୍ଭୀ ହାଉ କପାଳୀ 

ତୋହୋର ଅନ୍ତରେ ମୋଏ ଘେନିଲେ ହାଢେରି ମାଳୀ ॥ 
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ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ୨୩୫ 


ସରବର ଭଞ୍ଜିଅ ଡୋମ୍ମୀ ଖାଅ ମୋଲାଣ 
ମାରମି ଡୋମ୍ଭୀ ଲେମି ପରାଣ ॥ 
ଲୁଇ ପାଦାନାମ୍‌ (ରାଗ-ପଟମଞ୍ଜରୀ) 


କାଆ ତରୁବର ପଞ୍ଚ ବି ଡାଳ 
ଚଞ୍ଚଳ ଚିଏ ପଇଠା କାଳ ॥ 
ଦିଢ କରିଅ ମହାସୁହ ପରିମାଣ 
ଲୁଇ ଭଣଇ ଗୁରୁ ପୁଛିଅ ଜାଣ ॥ 
ସଅଳ ସମାହିଅ କାହିକରି ଅଇ 
ସୁଖ ଦୁଖେତୈ ନିଚିତ ମରିଥାଇ ॥ 
ଏଡି ଏଉ ଛାନ୍ଦକ ବାନ୍ଧି କରଣକ ପାଟେର ଆସ 
ସୁନ ପାଖ ଭିତି ଲେହୁରେ ପାଶ ॥ 
ଭଣଇ ଲୁଇ ଆମ୍‌ ହେ ଝାଣେ ଦିଠୀଁ 
ଧମଣ ଚମଣ ବେଣି ବଇଠା ॥ 
ଶବର ପାଦାନାମ୍‌ (ରାଗ-ବଳାଡଡି) 


ଉଁଚା ଉଁଚା ପାବତ ତହିଁ ବସଇ ସବରୀ ବାଳୀ 

ମୋରାଙ୍ଗୀ ପିଛ ପରିହଣ ସବରୀ ଗୀବତ ଗୁଞ୍ଜରୀ ମାଳି ॥ 

ଉମତ ସବରୋପାଗଳ ସବରୋ ମା କର ଗୁଳୀ ଗୁହଡା ତୋହରି 

ଣିଅ ଘରଣୀ ନାମେ ସହଜ ସୁନ୍ଦରୀ ॥ 

ନାନା ତରୁବର ମୋଉ ଳିଲରେ ଗଅଣତ ଲାଗେଲି ଡାଳୀ 

ଏକେଲୀ ସବରୀ ଏବଣ ହିଣ୍ଡର କର୍ଣ୍ଣ କୁଣ୍ଡଳ ବଜୂଧାରୀ ॥ 

ଏହି ଚାରିଜଣ କବିଙ୍କର ଯେଉଁସବୁ ରଚନା ମିଳିଛି ତାହା ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏ ସବୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ କବି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ବହୁ ପୂର୍ବର ରଚନା 
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୨୩୬ 


ଓଡ଼ିଶାର ଓଷାବ୍ରତ 


ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକମୁହଁରେ ଗୋଟିଏ କଥା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି ଯେ ଏ ରାଜ୍ୟରେ 
ବାର ମାସରେ ତେର ପର୍ବ । ଏଇକଥା ଭାବିଲା ବେଳେ ଯଦି ଆମେ ଏହାର କାରଣ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ଇଛ୍ଥାକରୁ ତେବେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ଆମ ମନକୁ ଆସିବ ଯେ 
ଚାରିପୀଠ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଶାର ପୁରୁଷୋରମ କ୍ଷେତ୍ର ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର କେବଳ ପବିତ୍ର ପୀଠ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏଠାରେ ସର୍ବଧର୍ମର ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ 
ଜୈନମାନଙ୍କର ଚବିଶତମ ତୀର୍ଥଙ୍କର ମହାବୀର ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥିବାର ପ୍ରମାଣ 
ରହିଛି। ସେହିପରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଗୌତମ ବୃଦ୍ଧ ଓଡ଼ିଶା ଆସିବାର କୌଣସି 
ପ୍ରମାଣ ନଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଦୁଇ ଶିଷ୍ୟ ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ଦୁହିଁଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
କେଶ ଦେଇଥଲେ। ସେହି କେଶ ଆଣି ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶାରେ କେଶସ୍ତୁପ ସ୍ଥାପନ 
କରିଥଲେ। ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କର ଜୀବନ କାଳ ଇତିହାସ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ କେତେକ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପଣ୍ଡିତ କହନ୍ତି ଯେ ସେ ୧୩ ବର୍ଷ କାଳ ପୂର୍ବ ଏସିଆକୁ ଯାଇଥୁଲେ। ସଚି 
ରାଉତରାୟ ଏ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ସେହି ସମୟରେ 
ବଣିକମାନଙ୍କ ସହିତ କାରାଭାନରେ ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍କ ଭାରତବର୍ଷ ଆସିଥିଲେ ଏବଂ 
ବନାରସ ଓ ପୁରୀଠାରେ କିଛି ସମୟ ଅତିବାହିତ କରିଥିଲେ। ଏଇ କଥାର ସତ୍ୟତା 
ପ୍ରମାଣ ସାପେକ୍ଷ । ମୁସଲମାନ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକମାନେ ବହୁ ପରେ ଭାରତବର୍ଷକୁ 
ଆସିଥିଲେ ଏବଂ ମୁସଲ୍‌ମାନ ଧର୍ମର ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା ମାଟିକୁ ଛୁଇଁଥିଲା। 
ଏହାଛଡ଼ା ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ ଜନଜାତି ଓ ଅନ୍ଯଜାତିର ଲୋକ ବାସ କରୁଛନ୍ତି 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ବ ଧର୍ମଧାରା ରହିଛି ¦ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତମ ଧର୍ମପୀଠ ଓ 
ଶକ୍ତିକ୍ଷେତ୍ର ହେଉଛି ଯାଜପୁର । ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ଗାଣପତ୍ଯ, ଜୈନ ପ୍ରାୟ 
ସବୁ ସମ୍ପଦାୟର ସମନ୍ବିତ ଧାରା ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଧର୍ମ ଓ ପରଂପରାକୁ ଉନ୍ନତ କରିଛି। 

ଏସବୁ ବିଚାରକୁ ନେଲେ ସହଜରେ ଆମେ ଅନୁଭବ କରିବା ଯେ ଓଡ଼ିଶା 
ପୂଣ୍ୟଭୂମି ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରେ ଧର୍ମକୁ ନେଇ ଅସହିଷୁତା ପ୍ରକାଶ ପାଏନାହିଁ। ବଡ଼ 
ବଡ଼ ରଖିମୁନିଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ଓ ଅନେକ 
ସାଧୁସନ୍ଧଙ୍କ ଉପସ୍ମିତି ଘଟିଥୂଲା ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଏଇ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ | ତେଣୁ ଧର୍ମ ଓ 
ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଵୟର ଧାରା ଏ ଭୂଇଁକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି କାଳ କାଳ 
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ଧରି । ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକମାନେ ନିତ୍ୟନୈମିରିକ କାର୍ଯ୍ୟନିର୍ଘଣ୍ଟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଆଗରୁ 
ପ୍ରଥମେ ପାଞ୍ଜି ଦେଖୁ ଦିନଟିର କେତେବେଳେ ଶୁଭବେଳା, କେତେବେଳେ 
ମାହେନ୍ଦ୍ରବେଳା, କେତେବେଳେ ଅମ୍ପତବେଳା ସେହିକଥା ନିଣ୍ଟୟ କରନ୍ତି। ଏଇ 
ଅନୁସାରେ ମଧ୍ଯ କେଉଁଦିନ କ'ଣ ଖାଇବେ ବା କ'ଣ ନ ଖାଇବେ, କେଉଁ ଦିଗକୁ 
ଯିବେ ବା ନ ଯିବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ପାଞ୍ଜିର ବିଚାର ଅନୁସାରେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
ଓଷାବତ ଓ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ଲାଗି ରହିଥାଏ ସବୁ ସମୟରେ। ପାଞ୍ଜି ଖୋଲିଲେ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଓଷାବ୍ରତ ଓ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ, ଯାନିଯାତ୍ରାର ସଂଖ୍ୟା ଗଣି ହୋଇଯିବ। 
ଏସବୁ କେବେ ଉତ୍ଉଭବ ହୋଇଥଲା, କିଏ କରାଇଥୁୂଲା ଏହାର କାଳ ନିର୍ଣ୍ଣୟ 
କରିହେବ ନାହିଁ। ଆମେ କେବଳ ଶାସ୍ତପୁରାଣରୁ ଜାଣୁ ଯେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ବନବାସ 
ଗଲାବେଳେ ଓଡ଼ିଶାର ଦଣ୍ଡକାରଣ୍ୟ ବାଟ ଦେଇ ଯାଇଥୁଲେ । ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ 
କଳିଙ୍ଗ ସୈନ୍ଯ ରାଜା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥବା ଏବଂ ଉଡ଼ମାନେ 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପ୍ରମାଣ ବ୍ୟାସକ୍ୃତ ମହାଭାରତରେ ରହିଛି। 
ବିଗତ ପଚାଶ ବର୍ଷର ଘଟଣାପ୍ରବାହ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଆମେ ସହଜରେ 
ଜାଣିପାରିବା ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ଘରେ ଘରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତ ପରି, ବଳରାମ 
ଦାସଙ୍କ ରାମାୟଣ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ମଧ୍ଯ ପଢ଼ା ହେଉଥୁଲା। ମହାତ୍ସା ତୁଳସୀ ଦାସଙ୍କର 
ଭାଗବତ ପରି, ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ରାମାୟଣ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ମଧ୍ଯ ପଢ଼ା ହେଉଥୁଲା। 
ମହାତ୍ସା ତୁଳସୀ ଦାସଙ୍କର ରାମଚରିତ ମାନସ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଲା ସତୁରୀ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ। 
ସେହିଦିନୁ ଏ ପାରାୟଣ ଚାଲିଛି । ସେହିପରି ସନ୍ତୋଷୀ ମା'ଙ୍କ ପୂଜାପଦ୍ଧତି ପ୍ରାୟ 
୩୦/୩୫ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ପଶ୍ଚିମ ଭାରତରୁ ଆସିଥଲା। ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ଶିବଙ୍କ 
ଉପରେ ପାଣି ଢାଳିବା ଉତ୍ତର ଭାରତର ପରମ୍ପରା ଯାହାକି ତିରିଶ ଚାଳିଶ ବର୍ଷ 
ପୂର୍ବରୁ ଏବଂ ଗୁଜୁରାଟୀମାନଙ୍କ ଦାଣ୍ଡିଆ ନୃତ୍ଯ ଦଶପନ୍ଦର ବର୍ଷ ହେବ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଆସିଛି। ସେହିପରି ମୋଗଲମାନେ ଯେତେବେଳେ ଶୋହଳଶହ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଓଡ଼ିଶା ଅଧଵକାର କଲେ, ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଧର୍ମର ସମନ୍ୟ ରକ୍ଷା କରିବା 
ପାଇଁ ସତ୍ୟପୀର ପୁଜା ଓ ମୋଗଲ ତାମସା ପ୍ରଚଳନ କରିଥ୍‌ଲେ। କାଳକ୍ରମେ 
ଅନେକ ପରଂପରା ଓ ବିଚାରଧାରା ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଛି ଏବଂ ଏହାକୁ 
ଏକ ଗ୍ରହଣୀୟ ପନ୍ଜା ମନେକରି ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଏସବୁ ଦାରୁବ୍ରତ ପୂଜାଓଷା ନିଜର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଧୀରା ସହିତ ସାମିଲ କରି ନେଇଛନ୍ତି | John J. Gumperz “Religion 
and Social communication in village North India”. (Stanford Uni- 
versity Press, Stanford, California, 1971) P.190, “Although India 
presents a scene of great local cultural diversity, in the study of 
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religion the sub-continent may be viewed as a single large field of 
social action. Within this field new movements are constantly aris- 
ing, whose practices and ideas interact with others and penetrate 
from one section of the subcontinent to other filtering across deep 
political and social barriers.”. ଏଥରୁ ଆମ ଦେଶର ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରାରେ 
ଅନେକ ସାମାଜିକ ପ୍ରବାହର କିପରି ମିଶ୍ରଣ ଘଟିଛି ତାହା ଜନ୍‌.କେ. ଗୁମ୍ପଚଜଙ୍କ 
ଉପରୋକ୍ତ ଲେଖାରୁ ଜଣାପଡ଼େ। ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକଧର୍ମର ପରଂପରା ସମ୍ପର୍କରେ 
ଡକ୍ଟର ଅରବିନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକ ତାଙ୍କ ପୁସ୍ତକରେ ଆଲୋଚନା କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ଆତ୍ଵଶୋଧନ ପାଇଁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କ୍ରିୟା ଭାବରେ କିମ୍ବା ଦେବତା ବା ମହତ୍ତର ବ୍ୟ୍ତିକୁ 
ଆୟରକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ କାମନା ପୂରଣରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାଲାଗି ଉପବାସ 
କରିବାର ପ୍ରଥା ନିମ୍ନତର ସଂସ୍କୃତିରେ ମଧ୍ୟ ଚଳୁଥଲା। ଆଦିକାଳରୁ ମଧ୍ଯ ଏକଥା 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥିଲା ଯେ ଓଷାପାଳନ କଲାବେଳେ ନିରାହାର ରହିବା ଦ୍ଵାରା 
ଶରୀରର ପବିତ୍ରତା ରକ୍ଷା କରାଯାଇପାରେ । ଉଚ୍ଚରଭତର ଶକ୍ତିର ସନ୍ତୋଷ ବିଧାନ ଲାଗି 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ଆଂଶିକ ନିରାହାର ପାଳନ କରିବାର ବିଧ୍ବ ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି। 
ଏହା ଓଷା ଭାବରେ ପରିଚିତ | ସେହିପରି ଉଚ୍ଚଭର ଶକ୍ତିକୁ ସନୁଷ୍ଟ କରି ଆପଦ ବିପଦ 
ଏଡାଇବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ବ୍ରତ ପାଳନ କରାଯାଉଥୁଲା। ଓଷା ଏବଂ 
ବ୍ରତ ପାଳନ କଲାବେଳେ ପୋଥ୍‌ ପଢିବା ପରଂପରା ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ଏସବୁ ' ମିଥ୍‌' 
ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ଯକ୍ତ କରନ୍ତି। ପ୍ରାକ୍‌ ବୈଦିକ କାଳରୁ ଏପରି ପୂଜାବିଧବ 
ଚଳି ଆସୁଛି। ବ୍ରତ ପାଳନ ସର୍ବଭାରତୀୟ ଧର୍ମକୃତ୍ଯ ଭାବେ ବିବେଚିତ ହୁଏ। 
(ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକଧର୍ମର ପରମ୍ପରା ଡକ୍ଟର ଅରବିନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକ) | 

ଜୈନ ଧର୍ମ କେବଳ ଯଜ୍ଞ ବିରୋଧୀ ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ଏହା ନିରିଶ୍ଵରବାଦ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ତଥାପି ଜୈନ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ୟ କେତେକ ବ୍ରତ ପାଳନ କରାଯାଏ 
ଡକ୍ଟର ପଟ୍ଟନାୟକ ତାଙ୍କ ବହିରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ତାମିଲ୍‌ନାଡୁର ଜୈନମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାୟ ୬୦ଟି ବ୍ରତର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ସେଥୂମଧ୍ଯରେ ରହିଛି ଓଡ଼ିଶାର 
ଅନନ୍ତବ୍ରତ, ଦୀପାବଳି, ଶିବରାତ୍ରି, ଶିବପଞ୍ଚମୀ ଇତ୍ଯାଦି। ଉପବାସ ପାଳନ 
ବ୍ରତାଚାରର ଅଂଶ ହୋଇଥିବାରୁ ଓଷାବ୍ରତ ଯୁଗ୍ଧ ଶବ୍ଦ ଭାବରେ ଚଳିଆସୁଛି। କିନ୍ତୁ 
ବ୍ରତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ରୂପ ନେବାପରେ ଏହା କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ସେହି ଅନୁସାରେ 
ବରୁଣ ପୂଜା, ଆବାହନ, ସ୍ଵସ୍ତିବାଚକ, ସଂକଳ୍ପ, ମାତ୍ୃପୂଜା, ବିଭିନ୍ନ ଉପଚାର, 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଭୋଜି ଉତ୍ସର୍ଗ, ତାଙ୍କ ତୁଣ୍ଡରୁ କଥା ଶ୍ରବଣ, ଦକ୍ଷିଣା, ଦାନ ଇତ୍ୟାଦି ଶାସ୍ତୀୟ 
ବ୍ରତର ଲକ୍ଷଣ।| 
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ଆମ ରାଜ୍ୟରେ ବାର ମାସରେ ତେର ପର୍ବ। ଓଷାବ୍ରତ ପାଳନ କରୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଉପାସ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। କିନ୍ତୁ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ହେଉଛି ଆନନ୍ଦର ସମୟ। 
ପର୍ବପର୍ବାଣୀମାନଙ୍କରେ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଏ। ଶ୍ରୀ ଯୋଗେଶ୍‌ ଚନ୍ଦ୍ର ରାୟଙ୍କ 
ମତରେ ଉତ୍ସବ ମାତ୍ରେ ହିଁ ୩ଟି ଅଂଗ। ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି ଦେବାର୍ଚ୍ଚନ, ଦ୍ଵିତୀୟଟି 
କର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ଏବଂ ଅବଶେଷରେ ଭୁରିଭୋଜନ। ସମାଜ ଓ ଜୀବନକୁ ସରସ ସୁନ୍ଦର 
ଓ ସତ୍ଯରକ୍ଷା ପାଇଁ ଏହି ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ। ବୈଦିକ ଯୁଗରେ 
ଉତ୍ସବଗୁଡ଼ିକ ଯଜ୍ଚପ୍ରଧାନ ଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଦେବତାମାନଙ୍କର ସନ୍ତୋଷ ବିଧାନ ପାଇଁ 
ଏସବୁ ପାଳନ କରାଯାଉଥଲା ବୋଲି ଯଜ୍ଞରେ ବିବିଧ ପ୍ରକାରର ଜିନିଷ ଆହୁତି 
ଦିଆଯାଉଥୁଲା। ଡକ୍ଟର ଅରବିନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କର ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକଧର୍ମର 
ପରମ୍ପରା” ପୁସ୍ତକରେ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଯେ ରାମାୟଣର ଅଯୋଧା 
କାଣ୍ଡରେ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପ୍ରଭୃତି ରଷିମାନେ ରାଜା ବିହୀନ ରାଜ୍ୟର ଦୂରବସ୍ଥା ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ବଶିଷ୍ଠଙ୍କୁ କହିଥୁଲେ ଯେ, ଅରାଜକ ରାଜ୍ୟରେ ରାଜ୍ୟକୁ ଉନ୍ନତିଶୀଳ କରୁଥୁବା 
ଉତ୍ସବ ଯେଉଁଥିରେ କି ନଟ ଓ ନର୍ଭକୀ ନିଜର କଳା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ତାହା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଏହା ସହିତ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରହିତକର କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇ 
ପାରେନାହିଁ। ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହିଲା ବେଳେ ଅଶୋକଙ୍କ ଧଉଳି ଅନୁଶାସନ 
(ଖ୍ୀ.ପୁ. ୨୬୧) ଏବଂ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମା ଶିଳାଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ବହୁପ୍ରକାର ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଉଥୂଲା। ସେହି କାଳରୁ ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଧାରା ଚଳିଆସିଛି। ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ଓଷାବ୍ରତ ଏବଂ 
ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ଏପରି ବାନ୍ଧି ରଖୁଛି ଯେ ଏହା ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଚିରସ୍ତୋତା ନଦୀର 
ପ୍ରବାହ ପରି ଜନଜୀବନକୁ ଉଦ୍‌ବୁ୍ଧ କରିରଖୁଛି। 
ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ପରି ମେଳା, ମେଲଣ, ଯାତ୍ରା, ପର୍ବ, ପୁଜା ଆରାଧନା ଏସବୁ 

ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ଚଳଚଞ୍ଚଳ କରି ରଖୁଛି। ଏଇ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କ'ଣ କହିଥିଲେ ତାହା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଦାସକୃତ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। 

ମୋ ଜନ୍ମ କର୍ମର କଥନ । ମୋର ଉତ୍ସବେ ହୃଷ୍ଟମନ ॥ 

ନାନା ସୁବାଦ୍ୟ ନୃତ୍ୟଗୀତେ । କୀର୍ଭନ କରି ମୋ ଅଗ୍ରତେ ॥ 

ଗୋଷ୍ଠୀ କରିବ ବହୁ ମିଳି । ମୋ ଘରେ ଦେଇ ଦୀପାବଳି ॥ 

ଆନନ୍ଦେ କରି ମୋର ଉତ୍ସବ । ଦିବସ ରଜନୀ ବଞ୍ଚିବ ॥ 

ମୋହର ଯାତ୍ରା ପର୍ବାପର୍ବେ । ବିଧଵବିଧାନ ଯଥା ପୂର୍ବେ ॥ 

ବୈଷ୍ଣବ ଲକ୍ଷଣ ମୋ ବ୍ରତ । ସେ ରୂପେ ଥୁବ ଦୃଢ଼ ଚିତ୍ତ ॥ 
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୨୪୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ଗୋମୟେ ଲିପିବ ମୋ ପୁର । ନାନା ମଣ୍ଡଳ ମନୋହର ॥ 
ପର୍ବପର୍ବାଣୀକୁ ଧର୍ମ କାମ ପୁର ! ନାନା ମଣ୍ଡଳ ମନୋହର ॥ 
ପର୍ବପର୍ବାଣୀକୁ ଧର୍ମ କାମ ଭାବରେ ବିଚାର କରାଯାଇଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ 
ଧର୍ମ ସମାଜ ବାହାରର ବିଷୟ ନୂହେଁ ବରଂ ସମାଜକୁ ସଂଘଟିତ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବା 
ପାଇଁ ଏହା ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ। ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଯେପରି ମଣିଷ ସମାଜକୁ ବାନ୍ଧି 
ରଖନ୍ତି, ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସେମାନଙ୍କୁ ବାନ୍ଧିରଖେ | ଏଣୁ ଜାତୀୟତା ପ୍ରଧାନ ଉତ୍ସବ 
ଭାବରେ ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ସବୁ ବେଳେ ଜାତୀୟତା ନିର୍ମାଣର ଉତ୍ସ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ି। ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ଆଦିବାସୀ ଓ ଜନଜାତି ବାସ କରନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ଯା ପ୍ରାୟ କୋଟିଏ ପାଖାପାଖୁ। ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ୬ ୨ଟି 
ସଂପ୍ରଦାୟ ଅଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତନ୍ତ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ରହିଛି। ଓଡ଼ିଶାର 
ଜନଜୀବନ କୃଷିକେନ୍ଦ୍ରିକ । କୃଷି ହେଉଛି ଜୀବନ ଧାରଣର ପ୍ରଧାନ କାର୍ଯ୍ୟ। ତେଣୁ 
କୃଷକ ଯେପରି ବର୍ଷଯାକ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ଯସ୍ତ ରହେ ଏବଂ ବହୁ ଜଞ୍ଜାଳର 
ସମ୍ମୁଖନ ହୁଏ, ସେଥରରୁ ତାକୁ କିଛି ସମୟ ଉଲ୍ଲସିତ ହେବାପାଇଁ ଏସବୁ 
ପର୍ବପର୍ବାଣୀର ବ୍ଯବସ୍ଥା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଚଳିଆସିଛି ଏବଂ ଏଇ ସବୁ ସାଂସ୍କୃତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବାନ୍ଧି ରଖଛି ସମାଜର ଲୋକମାନଙ୍କୁ । ଭାଇଚାରା ଓ ବନ୍ଧୁତ୍ବ ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ପାଇଁ ଏହାର ଭୂମିକା ଅନନ୍ଯ। ମୟୂରଭଂଜର ସାନ୍ତାଳମାନେ ଯେପରି ଧୁମ୍‌ଧାମ୍‌ 
ମକର ପର୍ବପାଳନ କରନ୍ତି, ସେହିପରି କୋହୂୁ ଓ ଅନ୍ଯ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକମାନେ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ପର୍ବ ପାଳନ କରନ୍ତି । କୋହୃମାନେ ପର୍ବ ପାଳନ କଲାବେଳେ ଯେଉଁ 
ଗୀତଟି ଗାଆନ୍ତି ତାହାର ଏକାଂଶ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଉଛି । 
' ବାହାରେ ପଟା ଧରମ୍‌ ତାନା 
ଧରମ୍‌ ଘଣ୍ଟା ଶାତୀତାନା 
ପ୍ରେମ୍‌ ମନ୍ଦିର ବଙ୍ଗାସେବା ଚଇଲାମା ତଙ୍ଗନା 
ଦିନ ଚିତେ ହୂଜ୍‌ ତାନା 
ସୋର ସମାୟେ ସୋନେତାନା' 
ଲୋକଙ୍କର ଜୀବନକୂ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିବା ପାଇଁ ଓଷାବ୍ରତ, ପର୍ବପର୍ବାଣୀ, 
ଯାତ୍ରାମେଳା ଉଦିଷ୍ଟ। ଏସବୁ ମଧ୍ଯ ପୂଜାର ଅଂଶ ବିଶେଷ ¦ ପୁଜାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅର୍ଚ୍ଚନା 
କରିବା। ତେଣୁ ଧର୍ମକାମ ଭାବେ ବିବେଚିତ ଯେ କୌଣସି ବାରବ୍ରତ, ମେଳା, 
ମହୋସବ, ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ସହିତ ରଷ୍ଟଙ୍କୁ ଅର୍ଚ୍ଚନା କରିବା ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ବିଧ୍ଵ। 
ଡକ୍ଟର ଅରବିନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକ ଓଡ଼ିଶାର ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କଲାବେଳେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ଓଡ଼ିଶାର 
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ଓଡ଼ିଶାର ଓଷାବ୍ରତ ୨୪୧ 


ଜନଜୀବନରେ ବିଶେଷ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଛନ୍ତି। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଚଳନକୁ 
ଆଧାର କରି ପାଞ୍ଜିରେ ବିଭିନ୍ନ ଓଷାବ୍ରତ, ପର୍ବପର୍ବାଣୀର ସମୟ ସଂକେତ 
ଦିଆହୋଇ ଥାଏ। 

ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆୟୁ ଓ ଆରୋଗ୍ୟର ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜିତ । ଓଡ଼ିଶାରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା 
ବା ବ୍ରତ ବିବାହ, ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲାବେଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙୁ ଆଗେ ପୂଜା 
କରାଯାଇଥାଏ । ଅର୍କ କ୍ଷେତ୍ର କୋଣାର୍କକୁ ଆସି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପୁତ୍ର ଶାମ୍ବ କୂଷ୍ଠରୋଗରୁ ଆରୋଗ୍ଯ ଲାଭ କରିଥୁଲେ ବୋଲି ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି। କପିଳ ସଂହିତାରେ ଚନ୍ଦ୍ରପୂଜା ସମ୍ପର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ- 
' ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ମହାପୁଣ୍ୟାଂ ଦେବଲୋକ ପ୍ରଦାୟିନୀ”। ସେଇ କାଳରୁ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗାରେ 
ସ୍କାନ ଓ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିବା ପ୍ରଥା ଚଳି ଆସିଛି। 

ଝିଅମାନଙ୍କ ପାଇଁ କୁମାର ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ବେଶି ଆମୋଦଦାୟକ ହୋଇଥଲା 
ବେଳେ କୂମାରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଭାବରେ ଉପଭୋଗ୍ୟ ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ 
କୁମାର ଓ କୂମାରୀମାନେ କୁମାରପୂର୍ିମା ଦିନ ନବବସ୍ତ୍ ପରିଧାନ କରନ୍ତି। ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଯେଉଁସବୁ ପର୍ବ ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ସେ ସବୂର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଉଛି- 

ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ଭୁବନେଶ୍ବରର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଶିବମନ୍ଦିରରେ ଏହି ପର୍ବ 
ଧୁମ୍ଧାମ୍‌ ସହିତ ପାଳନ କରାଯାରଥାଏ | ଶିବଙ୍କର ପର୍ବ ଭାବରେ ଏହା ଏକ ପ୍ରଧାନ 
ପର୍ବ । ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀର ଉଦ୍ଭବ ସମ୍ପର୍କରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ ଏହିପରି କୁହାଯାଇଛି; 

“ରାମାୟଣ ଯୁଗର କଥା! ରାମଚଟନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ରାବଣର ପୁତ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ ଦେବଦଳନ ରଥ ପ୍ରାପ୍ତି ସକାଶେ ଯାଗଯଞ୍ଞାଦି କରୁଥାଏ। 
ଯଜ୍ଞ ଶେଷ ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ଦେବଦଳନ ରଥ ଭୂମି ମଧ୍ଯରୁ ଉପରକୁ 
ଆସିଲା, ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କ ଆକ୍ରମଣରେ ରଥ ଭଙ୍ଗ ହେଲା। ଏଥର ଦେବତାମାନେ 
ଦେବଦଳନ ରଥପାଇଁ ଯଜ୍ଞ ଆରମ୍ଭ କରି, ରଥ ପାଇ, ଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କୁ ଉଦ୍ତ୍ ରଥରେ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ନିକଟକୁ ପଠାଇଥୁଲେ । ତେଣୁ ଏହି ଘଟଣାର ସତି ରକ୍ଷା ପାଇଁ ପ୍ରତିବର୍ଷ 
ଲିଙ୍ଗରାଜ ରଥ ଚଢ଼ି ରାମେଶ୍ବର ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଆନ୍ତି ।” 

ପ୍ରଥମାଷ୍ଟମୀ - ଏହି ପର୍ବରେ ପ୍ରଥମ ଝିଅ ବା ପୁଅମାନଙ୍କୁ ନବବସ୍ତ 
ପରିଧାନ କରିବା ବିଧବ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଚଳିଆସୁଛି। ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପରଂପରା ରହିଛି। ଏହିଦିନ ନୂଆ ବିରି ଓ ନୂଆ ଚାଉଳ ବ୍ଯବହାର କରି ନଡ଼ିଆ 
ଛେନା ଦେଇ ଏଣ୍ଡୁରିପିଠାକୁ ହଳଦିପତର ଆବରଣ ଦେଇ ପିଠାକୁ ପତ୍ରରେ ସିଝାଇ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଏ। ଏଇ ଏଣ୍ଡୁରିପିଠା ଷଷ୍ଠିଦେବୀଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଭୋଗ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଏ । ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ ଭେଦରେ ହିନ୍ଦୁସମାଜ ବହୁ ବିଭେଦ ଓ ବିବାଦ 
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୨୪୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


, ସହିତ ଜଡ଼ିତ। କିନଧୁ ବିଭେଦ ଓ ବିବାଦ ଦୂରକରି ଧର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ ସବୁ ସମ୍ପଦାୟ 
ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ୃୟ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ପାଳନର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି। 

କାର୍ଭିକ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଓ ବାଲିଯାତ୍ରା : ପ୍ରାୟ ଦୁଇହଜାର ବର୍ଷ ଧରି କଳିଙ୍ଗର 
ସାଧବ ପୁଅମାନେ କାର୍ରିକ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ବିଦେଶକୁ ଯାଉଥୁଲେ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା 
ପାଇଁ। ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ବାଲିଦ୍ଧୀପ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅଞ୍ଚଳକୁ ସେମାନେ ବ୍ଯବସାୟ 
ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାକୁ ଯାଉଥିଲେ ବୋଲି ଏହା ବାଲିଯାତ୍ରା ନାମରେ ବିଖ୍ଯାତ। କାର୍ରିକ 
ପୂର୍ଣ୍ଣିମାଦିନ ନରନାରୀ ସମସ୍ତେ ସକାଳେ ନଦୀ, ପୋଖରୀ ବା ସମୁଦ୍ରରେ ସ୍କାନ କରି 
ସ୍କୃତି ସ୍ଵରୂପ କଦଳି ପଟୁକାରେ ଡଙ୍ଗା ଭସାଇବା ପ୍ରଥାଟି ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ସେହିଦିନୁ 
ଚଳିଆସିଛି। 

ଗଣେଶ ପୂଜା: ସର୍ବସିଵିଦାତା ଗଣେଶଙ୍କର ପୂଜା ଓଡ଼ିଶାର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଏବଂ ସେ ବିଦ୍ୟାଦାତା ଭାବରେ ଆରାଧ୍ଵତ । 

କାର୍ଭିକଶ୍ଵର ପୂଜା - ଏହି ଉତ୍ସବ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ପାଳିତ ହୁଏ | 

ରଥଯାତ୍ରାଂ ଭାରତବର୍ଷର ସେ କୌଣସି ଯାତ୍ରାଠାରୁ ପୁରୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର 
ରଥଯାତ୍ରା ହେଉଛି ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ପୂୃଥବୀରେ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ 
ବଡ଼ଯାତ୍ରା। ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ଦିନ ରଥଯାତ୍ରା ପାଇଁ ଆୟୋଜନ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ପୁରୀ 
ରାଜା ବୈଶାଖ ଶୁକୁତ୍ୃତୀୟା ରୋହିଣୀ ନନ୍ଷତ୍ରଦିନ ସଂକଳ କରି ଆଚାର୍ଯ୍ୟବରଣ 
କରନ୍ତି। ଭାଗଯଜ୍ଞ ଓ ହୋମାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ପରେ ରଥପାଇଁ କାଷ୍ଠ ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଏ । 
ନନ୍ଦୀଘୋଷ ରଥ ହେଉଛି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ତାଳଧ୍ଵଜ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କର ଏବଂ 
ଦେବଦଳନ ମା” ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର। ଏଇ ତିନି ରଥର ଚକ ସଂଖ୍ଯା, ଆକାରପ୍ରକାର, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଶର ନାମ, ପରିମାଣ, ସ୍ଥାନ, ଚିତ୍ରଣ ବିଧ୍ବ ପ୍ରଭୃତି ପରଂପରା ଅନୁସାରେ 
ଚଳି ଆସୁଛି। ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ର ବିଧ ଅନୁସାରେ ରଥ ନିର୍ମାଣ ପଦ୍ଧତି ଅନୁସୃତ ହୁଏ। 
ବିଧ୍ବବିଧାନ ପାଳନ କରି ରଥଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସମେତ 
ଚତୁର୍ବାମମୁର୍ରିଙ୍କର ପହଣ୍ଡି ବିଜେ ଦୃଶ୍ଯ ଅତି ଚମଚ୍କାର ଏବଂ ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ 
ଦେଶବିଦେଶରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟଟକ, ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ, ପହଣ୍ଡି ଓ ରଥଟଣା ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁବା 
ପାଇଁ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରକୁ ଆସିଥାନ୍ତି। ନବଦିନ ଯାତ୍ରାପରେ ପୂନର୍ବାର ବାହୁଡ଼ାଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରଥା ଓ ପରଂପରା ଅନୁସାରେ ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ଗୋଟି ପହଣ୍ଡିରେ 
ମନ୍ଦିରଭିତରକୁ ନିଆଯାଇଥାଏ । ଅଣହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ ନିଷେଧ 
ଥାଏ ବୋଲି ରଥଯାତ୍ରାରେ ତିନିଦିଅଁ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ଜାତିଧର୍ମ ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦବାର ପ୍ରଥା ଚଳିଆସିଛି। ସବୁ ଜାତିର ଲୋକ ରଥ ଟାଣିବାରେ 
ବାଧା ନାହି। 
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ଓଡ଼ିଶାର ଓଷାବ୍ରତ ୨୪୩ 


ଗହ୍ନାପୂର୍ଣିମାଂ କୃଷି ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଧାନ ଜୀବିକା। ଗହ୍ଲାପୂର୍ଣିମା ବା 
ଶ୍ରାବଣପୂର୍ଣ୍ିମା ଦିନ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କର ଜନ୍ମଦିନ ପାଳିତ ହୁଏ। ଏହା ଏକ କୃଷିପ୍ରଧାନ 
ପର୍ବ ହୋଇଥବାରୁ ଗାରଗୋରୁଙ୍କୁ ଫୁଲଚନ୍ଦନ ହଳଦି ଦେଇ ବନ୍ଦାପନା କରାଯାଏ। 
ଘରଦ୍ବାର ଝୋଟି ଦିଆଯାଏ । ବଳଦମାନଙ୍କୁ ସୁସଜିତ କରାଯାଏ। 

ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା - ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ଦିନ ହଳ ଅନୁକୂଳ କରାହୁଏ ଏବଂ ଧାନ 
ବୁଣାହୁଏ। ଏଥ୍‌ରୁ କୃଷିପ୍ରଧାନ ଓଡ଼ିଆ ଜନଜୀବନ ସହିତଏ ଦୂଇପର୍ବ ନିବିଡ 
ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ପୁରୀରେ ଝୁଲଣଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ। ଝୁଲଣ 
ହେଉଛି ବର୍ଷାରତୂର ପର୍ବ । ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟା ଦିନଠାରୁ ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା ଏବଂ ଗହ୍ଲାପୂର୍ଣ୍ଣିମୀ 
ଠାରୁ ଝୁଲଣଯାତ୍ରା ପାଳନ କରାଯାଉଥିବାରୁ କୃଷିଭିତ୍ତିକ ସମାଜର ଚଳଣିରେ କିପରି 
ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି ତାହା ଏଥୁରୁ ଜାଣିହୁଏ । 

ରାମନବମୀ - ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ତ୍ରେତାଯୁଗରେ ଚୈତ୍ର ଶୁକୃପକ୍ଷ ନବମୀ ଦିନ 
ମଧ୍ଯାହ୍ନ ସମୟରେ କଜନ୍ଧଗ୍ରହଣ କରିଥିବା ରାମାୟଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ଏଥୁପାଇଁ 
ସାରା ଭାରତବର୍ଷରେ ରାମନବମୀ ରାମଙ୍କର ଜନ୍ମଦିନ ଉତ୍ସବ ଭାବରେ ପାଳିତ 
ହୁଏ | ଓଡ଼ିଶାରେ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଅଧ୍ଵକ ସ୍ଥାନରେ ଥବା ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ। ତଥାପି ସେ 
ଅବତାର ପୂରୁଷ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ଏବଂ ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ଯରେ ତାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ 
ବ୍ରହ୍ମପୁରାଣ ଲେଖା ଯାଇଥ୍‌ବାରୁ ତାଙ୍କର ପୂଜା ଆରାଧନା ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଧର୍ମ ଓ 
ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇରହିଛି। 

ରଜ- ରଜ ହେଉଛି ଭୂମିସ୍କଳା ହେବା ପର୍ବ। ଏହି ପର୍ବର ମହର୍ତ୍‌ ସମ୍ର୍କରେ 
ଏକାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ରତିକାର ଶତାନନ୍ଦ ସଂଗ୍ରହରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। 
ରଜ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ହେଉଛି ପ୍ରଧାନ ପର୍ବ। ରଜପର୍ବରେ ଝିଅମାନେ ନୃତ୍ୟସଙ୍ଗୀତ 
ଉପଭୋଗ କରିବା ସହିତ ଝୁଲାରେ ଝୁଲନ୍ତି ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଆମୋଦ ଦାୟକ 
ଗୀତ ବୋଲନ୍ତି। ରଜପର୍ବ ମଧ୍ୟ ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ସାମାଜିକ ପର୍ବ। ଭୂମି ରଜସ୍ବଳା 
ହୋଇଥବାରୁ ନାରୀମାନେ ଖାଲି ପାଦରେ ଭୂମିସ୍ପର୍ଶ ନକରି କଦଳି ପଟୃକାକୁ ପାଦରେ 
ବାନ୍ଧି ଚାଲନ୍ତି। ରଜ ଏକ ମହୋତ୍ସବ | ପ୍ରଥମେ ସଜବାଜ, ପହିଲି ରଜ, ରଜ ସଂକ୍ରାନ୍ତି, 
ଭୂମିଦହନ, ବସୁମତୀ ସ୍ମାନ ଏହିପରି ପାଞ୍ଚ ଦିନଧରି ଏହି ପର୍ବ ପାଳନ କରାଯାଏ। 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ପିଠା ଏବଂ ଖାଦ୍ଯ, ପାନ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା 
ଏହିପର୍ବ ବର୍ଷା ରତୁ ପୂର୍ବରୁ ମାଦକତାକୁ ଆହୁରି ବୃଦି କରିଥାଏ। ଦୋଳି ଖେଳ 
ରଜପର୍ବର ପ୍ରଧାନ କ୍ରୀଡ଼ା। ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲୋକପର୍ବ ଭାବରେ ପ୍ରଚଳିଚ। 
ରଜପର୍ବରେ ଝିଅମାନେ ଦୋଳି ଖେଳିବା ବେଳେ ଗାଉଥ୍‌ବା ଗୀତରେ ପରିବେଶ 
ରସଭରା ହୋରଉଠେ। ଏହି ରଜଗୀତର ଏକାଂଶ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଗଲା- 
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୨୪୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭତ୍ସ 


' ବନସ୍ତେ ଡାକିଲା ଗଜ 

ବରଷକେ ଥରେ ଆସିଛି ରଜ, ଆସିଛି ରଜଲୋ 

ସଙ୍ଗେ ଘେନି ସଜବାଜ 

ପାଚିଲା ଭଇଁଚ କୋଳି 

ତୋର ମୋର ଆଜି ଲାଗିବା କଳି, ଲାଗିବା କଳିଲୋ 

ମୋଠାରୁ ନଯିବୁ ବଳି । 

ଗାଇ ଦେଲି ଦୋଳି ଗୀତ 

ଦୋଳିରେ ଦୋଳିରେ ଉହୁଁକି ଯିବି କହୁଁକି ଯିବିଲୋ 

ସାତ ଶିଖ ପରବତ। 

ହୁଁ କଲା ହନୂମନ୍ତ 

ଭାଉଜଙ୍କୁ ଘେନି ଭାଇନା ଯିବେ, ଭାଇନା ଯିବେ ଲୋ 

ଦେଖୁ ପୁରସ୍ତମ ଯାତ। 

ଦୋଳି ଖେଳୁଥଲି ଝୁଲି 

ଝୁଲଣକୁ ବୋଉ ନ ନେଲା ବୋଲି, ନ ହେଲା ବୋଲିଲୋ 

କେତେ ଅଭିମାନ କଲି। 

ଦୋଳି କଲା ରଟମଟ 

ମୋ ଭାଇ ମୁଣ୍ଡରେ ସୁନା ମୁକୁଟ, ସୁନା ମୁକୂଟ ଲୋ 

ତୋ ଭାଇ ମୁଣ୍ଡରେ ଜଟ। 

ଦୋଳିରୁ ଛିଡ଼ିଲା ଲର 

ବୋଇତକୁ ଗଲେ ସପତ ଭାଇ, ସପତ ଭାଇ ଲୋ 

ବଣେ କାନ୍ଦେ ତଅପୋଇ । 

ଗଜଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୂଜା - ଏହି ପୂଜା କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା, ଢେଙ୍କାନାଳ, ତାଳଚେର 
ପ୍ରଭୃତି ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଶେଷ ଲୋକପ୍ରିୟ । ଓଡ଼ିଶାର ଶିଳଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ଗଜଲକ୍ଷ୍ମୀ ମୂର୍ରୀ 
ଉନ୍କୀର୍ଵ ହୋଇଥିବାର ଦେଖାଯାଏ। କଟକ ଜିଲ୍ଲାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ଭି ରତ୍ଗିରିରେ 
ଗଜଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ମୂର୍ରି ରହିଛି। 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା - ଆଶ୍ଵୀନମାସରେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଶାରଦୀୟ ପୂଜା ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ 

ପ୍ରଧାନ ପର୍ବ। ଦଶହରା ନାମରେ ଏହା ଜଣାଶୁଣା। ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ବିମଳାଙ୍କ ପୀଠରେ 
ତ୍ରୀଦିବସୀୟ ଶାରଦୀୟ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ। ଏହାଛଡ଼ା ଯାଜପୁରରେ ବିରଜା, ବାଙ୍କିର 
ଚର୍ଟିକା ଭଗବତୀ, ମୟୂରଭଂଜରେ କୀଚକେଶ୍ବରୀ ପ୍ରଭୃତି ସାରା ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ଦେବୀପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ। ଦୁର୍ଗାପୁଜା ଷଷ୍ଠୀଠାରୁ ଦଶମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୁଏ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଓଡ଼ିଶାର ଓଷାବ୍ରତ ୨୪୫ 


ଏବଂ ଏହି ସମୟରେ ସରକାରୀ, ବେସରକାରୀ ଛୁଟି ଘୋଷଣା ହେଉଥିବାରୁ ଏହା 
ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରେ । ଦେବୀ ହେଉଛନ୍ତି ସମର ବା ଯୁଦ୍ଧର ଦେବୀ । ଏଣୁ 
ଅତୀତରେ ରାଜାମାନେ ତାଙ୍କର ରାଜବାଟିରେ ଦେବୀପୂଜା କରିବାର ପ୍ରଥା 
ରହିଆସିଛି। ମହିଷାସୁର ନିଧନ ଦେବୀ ମହାତ୍ସ୍ଯର ପ୍ରଧାନ କଥା ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ଦେବୀ ମନ୍ଦିରରେ ଚଣ୍ଡିପାଠ ମଧ୍ୟ ୩ଦିନ ଧରି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ। ଏହି ପୂଜା ସହିତ 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ସଂର୍ପକ ରହିଛି। ଚେଦି ରାଜବଂଶର ରାଜା ସୁରଥ ରାଜଚ୍ୟୁତ 
ହୋଇ ବଣରେ ବୁଲୁଥିବା ବେଳେ ସମାଧବ ନାମକ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ପାଇ, 
ରାଜ୍ୟ ଫେରିପାଇବା ପାଇଁ ଦେବୀପୂଜା ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ। ସେଥୁରେ ସଫଳ 
ହେବାରୁ ଖ୍ରୀ.ପୂ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଦେବୀ ପୂଜା ଚଳି ଆସୁଥଵବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ। 
କଟକଚଣ୍ଡୀଙ୍କ ପାଖରେ ଷୋଳଦିନ ପୂଜା ହେଉଥିବା ବେଳେ ସମ୍ବଲପୁରର 
ଅଧ୍ଷ୍ାତ୍ରୀ ଦେବୀ ସମଲେଇଙ୍କ ପୀଠରେ ନବରାତ୍ର ପୂଜା ହୁଏ । 

କୁହାଯାଏ ଯେ ସାର୍ବଜନୀନ ଦୁର୍ଟାପୁଜା ବ୍ରିଟିଶ୍‌ଶାସନ କାଳରେ 
ବଙ୍ଗାଳିମାନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥୂଲା। କିନ୍ତୁ ତନ୍ତ୍ପୂଜାର ପରଂପରା 
ଅନୁଯାୟୀ ଚେଦିବଂଶ ରାଜତ୍ଵ କାଳରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏହା ଯେ ଚଳି ଆସୁଛି ତାହା 
ଅନେକ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ବଙ୍ଗାଳିମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିବାପରେ ମୁୂଣ୍ମୟୀ ମୁର୍ଗିକୁ ନେଇ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଦୁର୍ଟାପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଛି। ଏହି ପରଂପରା କ୍ରମଶଃ ବ୍ୟାପିବାରେ 
ଲାଗିଛି। ମୂର୍ରିଗଠନ, ସାଜସଜା ଓ ଆଡମ୍ବରପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂର୍ଗାପୂଜା ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆକର୍ଶଷଣ। କଳାହାଣ୍ଡିରେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପାଖରେ ଛତ୍ରପୂଜା ହେଉଛି 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ବିଶେଷ ପର୍ବ। ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ପୂଜା ଯଥାବିଧ୍‌ 
ପାଳନ କରାଯାଏ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ସମୟରେ ପ୍ରଥା ଅନୁସାରେ ଯାଜପୁର, ବ୍ରହ୍ମପୁର, ପୁରୀ 
ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅଞ୍ଚଳରେ ଦୂର୍ଗାଙ୍କ ପାଖରେ ପଶୁବଳି ଦିଆଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରଥା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକମାନେ ଲୋକଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିବାରୁ ଅନେକ 
ସ୍ଥାନରେ ବଳିପ୍ରଥା ଲୋପ ପାଇଥ୍‌ବା ବେଳେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସ୍ଥାନରେ ବଳିପ୍ରଥା ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଛି। 

ଏହାଛଡ଼ା ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା ଗୋଟିଏ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଵ ଆଂଚଳିକ 
ପର୍ବ। ସେହିପରି ଝଙ୍କଡ଼ର ମା” ସାରଳାଙ୍କ ପୀଠରେ ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି ଏବଂ 
କାକଟପୁରର ଝାମୁଯାତ୍ରା ମୟୂରଭଂଜର ମକରପର୍ବ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନବାହ୍ଧ ଏବଂ 
ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ ଗୁରୁତ୍ବ ପୂର୍ଣ ପର୍ବ ପର୍ବାଣୀ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। 

ଉପରୋକ୍ତ ବର୍୍ତନାରୁ ଆମେ ନିର୍ୟରେ ପହଞ୍ଚିଲା ଅସୁବିଧା ହେବନାହିଁ ଯେ 
ଧର୍ମ ସହିତ ସଂସ୍କୃତି ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଲୋକମନରେ ଧର୍ମ 
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୨୪୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭସ୍ତ 


ଓ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵବାସକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବାପାଇଁ ଓଷାବ୍ରତ, ଯାନିଯାତ୍ରା ଓ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ 
ସେ ସବୁକୁ ଏପରି ଯୋଡ଼ି ଦିଆ ହୋଇଛି ଯେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଆଚାର, ବିଚାର, 
ବଂଚିବା ଶୈଳୀ, ସୁଖଦୁଃଖ ସହିତ ସେସବୁ ଗୋଟିଏ ମାଳରେ ଥବା ଫୁଲପରି 
ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛି। ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଛଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସ ଓ ଧର୍ମପାଳନ 
ବଢୁଥବାରୁ ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ଆଧାର କରି ଯେଉଁସବୁ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ଗଢ଼ିଉଠିଛି ସେ 
ସେମାନେ ଧର୍ମ ନଷ୍ଟକଲେ କାଳେ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ହେବେ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ପାପ ଅର୍ଜନ 
ନକରି ପୂଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏସବୁ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି। ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ସାମାଜିକତା, ପରଂପରା ଓ ପ୍ରଥା, ଧର୍ମ ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଥୁବାରୁ କାଳେ 
ତାହା ପାଳନ ନକଲେ ଅଧର୍ମ ହେବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି। ଏହା ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଏକଥା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ଏଇ ସବୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାର 
କରି ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରା, ଆଚାର ବିଚାର ନାମରେ କିଛି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଯଦି ପ୍ରବେଶ 
କରିଥାଏ ତେବେ ତାହାର ସଂସ୍କାର କରିବା ମଧ୍ୟ ଏକ ଧର୍ମକାର୍ଯ୍ଯ। ଏଇସବୁ 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାର କରି ପ୍ରଥା, ପରଂପରା, ଆଚାର ବିଚାର ନାମରେ କିଛି 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ, ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି ସତ କିନ୍ତୁ 
ଆମର ଭଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସକୁ ନଷ୍ଟକରି ପାରିନାହିଁ। ଆଇନ ମାନି ଚଳିବା ପାଇଁ 
ଯେପରି ଲୋକମାନେ ତପୂର ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଆଇନ ଭାଙ୍ଗିଲେ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବା ଭୟ 
ଥାଏ, ସେହିପରି ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତର ଦେଇ ଯଦି ବି କିଛି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଚଳି 
ଯାଇଥୁ୍‌ବ ତାହାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଭଲ ପ୍ରଥା, ପରଂପରାଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ସଂସ୍କୃତି ରଵ୍ଦିମନ୍ତ ହୁଏ! ଡିସ୍‌କଭରି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆ (ଭାରତ ଆବିଷ୍କାର 
ପୁସ୍ତକରେ) ଜବାହର ଲାଲ୍‌ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ସବୁ ପରଂପରା ମନ୍ଦନୁହେଁ। ମନ୍ଦ 
ପରଂପରା ଗୁଡ଼ିକର ସଂସ୍କାର କରି ଚଳଣିକୁ ଯଦି ନିର୍ମଳ କରାଯାଏ ତେବେ 
ତାହାହିଁ ଶ୍ରେୟ | 
ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ବୁଡ଼ଂ ମାଘସପ୍ତମୀ ଦିନ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗାରେ ସ୍କାନକଲେ ମହାପୂଣ୍ଯ 

ହୁଏ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସଟିକୁ ଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ କିପରି ଶ୍ଲୋକ ରଚନା କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ପୁରୋହିତମାନେ ତାହା କହି ଯଜମାନଙ୍କ ମନରେ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସକୁ ଦୃଢ଼ କରନ୍ତି, 
ଏହାର ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଉଛି: 

' ଯଦ୍‌ ଯଦ୍‌ ଜନ୍ମକୃତଂ ପାପଂ ମୟା ସପ୍ତସୁ ଜନୁସୁ। 

ତନ୍ଲେ ରୋଗଂ ଚ ଶୋକଂ ଚ ମାକରି ହନୁ ସପ୍ତମୀ ॥ 

ଏତଜନ୍ସ କୃତଂ ପାପଂ ଯଶ୍ଚ ଜନ୍ମାନ୍ତରାର୍ଜିତମ | 

ମନୋବାକ୍ଟା ୟଜଂ ପାପଂ ଜ୍ଞାତାଂ ଜ୍ଞାତେ ଚ ଯୈ ପୁନଃ ॥ 
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ଓଡ଼ିଶାର ଓଶାବ୍ରତ ୨୪୭ 


ଇତି ସପ୍ତବିଧଂ ପାପଫଂ ସ୍କାନାନ୍‌ ମେ ସପ୍ତ ମସ୍ତିକେ। 
ସୁପ୍ତ ବ୍ୟାଧ୍ସମାଯୁକ୍ତଂ ହରମାକରି ସପ୍ତମି ॥ 

(ଗଧାଧର ପଦ୍ଧତି, ଧର୍ମଗ୍ରନୁ ଷ୍ଟୋର, କଟକ) 
ବଡ଼ଦିନ (ଖ୍ରୀଷ୍ଟମାସ)- ପ୍ରଭୁ ଯୀଶୁଙ୍କର ଜନ୍ମଦିନ ୨୫ ତିସେମ୍ବର ଦିନ 
ଖ୍ରୀଷିୟାନ୍‌ମାନେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମର୍ପିତ ଭାବନା ନେଇ ପାଳନ କରନ୍ତି କଟକ, ଜଟଣୀ, 
ସମ୍ବଲପୁର, ବ୍ରହ୍ମପୁର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଂଚଳରେ ଗୀର୍ଜା ଓ ବୃହର ସାଜସଢା, ସମବେତ 
ପାର୍ଥନା ଓ ମହମବତୀ ଜାଳି ସମବେତ ଶିଶୁଙ୍କ ପର୍ବପାଳନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମନୋରମ। 

ନବପର୍ବ, ଗୁଡ଼ଫ୍ରାଇଡେ ଓ ରଷ୍ଟର ମଧ୍ଯ ଧୂମଧାମରେ ପାଳନ କରାଯାଏ । 
ଇଦ୍‌ପର୍ବଂ ଇଦ୍‌ ଏକମାସଧରି ପାଳନ କରାଯାଏ। ଦିନବ୍ଯାପି ଉପବାସ। 
ଶେଷଦିନ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଭୋଜନ ଓ ମିଳନର ପର୍ବ। ସେହିପରି ପୟଗମ୍ଭର ମହମ୍ମଦଙ୍କ 
ଜନ୍ମଦିନ ମହରମ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ସମର୍ପଣର ଦିନ | ଇଦ୍ଉଲ୍ଜୁହା ଏବଂ ବକର୍‌ ଇଦ୍ପର୍ବ 
ମଧ୍ଯ ପାଳନ କରନ୍ତି ମୁସଲମାନମାନେ। ମହରମ୍‌ର ତାଜିଆରେ ଓ ଇଦମୁବାରକ 
ଉତ୍ସବରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ମଧ୍ୟ ଯୋଗ ଦେଇ ଭାଇଚାରା ସଂଜୀବିତ କରତ୍ତି। ଅନେକ 
ମୁସ୍ଲିମ୍‌ ପବିତ୍ର ପୀଠରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ଦେଖାଯାଏ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପର୍ବ ଓ 
ନବବର୍ଷ ଏବଂ ଗୁଡଫ୍ରାଇଡେ ( ଶୁଭ ଶୁକ୍ରବାର) ଦିନ ଆନନ୍ଦ ଉତ୍ସବରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃତ ହୋଇ ଯୋଗଦେବାର ଦେଖାଯାଏ। ଏହି କାରଣରୁ ହିନ୍ଦୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଓ 
ମୁସଲ୍ମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସୁସମ୍ପର୍କ ଓ ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍ଟୟର ଭାବନା ଗଢ଼ିଉଠିଛି। 
ସହରମାନଙ୍କରେ ମନ୍ଦିର, ମସ୍‌ଜିଦ୍‌ ଓ ଗୀଜୀ ରହିଥୁବାରୁ ନିଜ ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ 
ଅନୁସାରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରେ କୌଣସି ବାଧା ନାହିଁ। ଗତ 
କେତେବର୍ଷ ଧରି ସୁଫି ସନ୍ଛମାନଙ୍କ ଲୋକପ୍ରିୟତା ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି। ସିରିଡି 
ସାଇବାବାଙ୍କ ଭକ୍ତସଂଖ୍ୟା ଯେପରି ବଢୁଛି ତାଙ୍କ ମନ୍ଦିର ସଂଖ୍ୟା ମଧ୍ୟ ସେହିପରି 
ବଢୁଛି। ତାଙ୍କ ବାଣୀ 'ସବ୍‌କା ମାଲିକ୍‌ ଏକ ହୈ” ଧର୍ମୀୟ ମତାନ୍ଧତା ଦୂରକରି 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଛି। ଭଗବାନ ରମଣ ମହର୍ଷି ଓ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ 
ଆଶ୍ରମରେ ବର୍ଷସାରା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କ ସମାବେଶ ଗଘଟିଥାଏ। 
ସତ୍ୟସାଇବାବାଙ୍କ ଅବର୍ଭମାନରେ ମଧ୍ଯ ପୁଟପର୍ରୀରେ ଦେଶ ଓ ବିଦେଶର ଅସଂଖ୍ୟ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାନୁଙ୍କ ସମାବେଶ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। ଭାରତ ମଧ୍ଯ ମାବ୍ଧଭୂମି। ବର୍ଣ୍ାତ୍ସ 
କହିଛନ୍ତି (Religion is the motive force for humanity.) ଅର୍ଥାଚ୍‌ ଧର୍ମ ହେଉଛି 
ମାନବ ଜାତିର ଚାଳକ ଶକ୍ତି। ଠାକୁର ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ ମତରେ- ଯେତେ 
ମତ ସେତେ ପଥ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵର ଏକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜ 
ମତାନୂସାରେ ପହଂଚିବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ବାଟ ଅଛି। ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍ଟୟର ଚରମ 
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୨୪୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଚାର ଭତ୍ସ 


ଆଦର୍ଶ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପଟ୍ଟଶିଷ୍ୟ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ବାଣୀରୁ ପରିଷ୍କାର ହୁଏ । ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ କହିଛଚି, (“| accept all religions that were in the past, and 
worship them all; ! worship God with every one of them, in whatever 
form they worship Him.I shall go to the mosque of the Musaliman's, 
I shall enter the Church and kneel before the crucific, | shall enter 
the Budhist temple where | shall take refuge in Budha and in his 
law. | shall go into the forest and sitdown in meditation with Hindu, 
who is trying to use the light which enlightens the heart of every- 
one. Not only shall | do all these, but { shall keep my heart open to 
all that may come in future. ପୃଥିବୀର ସବୁ ଧର୍ମ ଓ ମତବାଦ ଏପରିକି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପୂଣ୍ୟଭୂମି ଦିବ୍ୟଭୂମି ଭାରତ ବର୍ଷରେ ସ୍ଥାନ ଅଛି। 
ଶାନ୍ତିରେ ସହାବସ୍ଥାନ କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ, ସିରିଡିସାଇ, ପୁଟ୍ପରି ସାଇ ଓ 
ରମଣ ମହର୍ଷିଙ୍କ ପୀଠ, ପଣ୍ଡିଚେରୀରେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଆଶ୍ରମ ଏବଂ ଦେଶ ସାରା ଛାଇ 
ହୋଇ ରହିଥିବା ଅନେକ ପବିତ୍ର ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ହିନ୍ଦୁପୀଠରେ ଜାତିଗୋତ୍ରର 
ବିଚାର ନାହିଁ, ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ସ୍କ୍ରାନ ରହିଛି। ଏଇ ଧର୍ମୀୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଭାରତକୁ 
ଦେଇଛି ଅନନ୍ୟ ରୂପ। ସବୁ ଧର୍ମାମ୍ବଲମ୍ବୀଙ୍କ ପବିତ୍ର ମାତୃଭୂମି ପୂଣ୍ଯଭୂମି ଭାରତ । 
ଏହାର ଧୁଳିକଣାରେ ମଧ୍ଯ ଜାତୀୟ ଚେତନାର ଉତ୍ସ ଅଛି। ସେଥୁପାଇଁ ରଗ୍‌ବେଦରେ 
କୁହାଯାଇଛି; ' ସବୁ ଦିଗରୁ ମହତ୍‌ ଚିନ୍ତା ଆମ ପାଖକୁ ଆସିବାକୁ ଦିଅ”! ରଗ୍ବେଦ 
୧-୮ ୯-୧ରେ କୁହାଯାଇଛି ‘ଆ ନୋ ଭଦ୍ରାଃ କ୍ୂରତବୋ ୟନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵତଃ” । 

ବିଶ୍ଵରେ ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଧାର କରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି ଅନେକ 
ଜାତୀୟତା। ଅନେକ ରଷ୍ତ୍ର। ରାଷ୍ଟ୍ର ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମକୁ ଆପଣେଇ ନନେଇ 
ସବୁଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମାନ ବିଚାର କରୁଥିବାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାକୁ ଆଧାର 
କରି ଜାତୀୟତାକୁ ସଂଜୀବିତ, ପୂର୍ଣ୍ାଟଂ ଓ ପରିପୁଷ୍ଠ କରିଛି। ଦୀର୍ଘକାଳ ଭାରତ 
ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହିଥଲା, ତଥାପି ଶାସକର ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ ନକରି 
ଲୋକମାନେ ପ୍ରଚଳିତ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ନଥୁଲେ। ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ 
ପରଂପରା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଯେ ବିଦେଶୀ ଶାସକ ମାନଙ୍କର ଉପ୍ପୀଡ଼ନ 
ସତ୍ତ୍ଵେ ଲୋକମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମୀ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଛାଡ଼ି ନଥୂଲେ। କଳିଙ୍ଗର ସାଧବମାନେ 
ପୂର୍ବ ଓ ପଶ୍ଚିମର ଅନେକ ଦେଶକୁ ଯାଉଥିଲେ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାପାଇଁ। କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ 
ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା ନାମରେ ଶାସକ ହେବାପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରୁନଥଲେ। ବିବିଧତା 
ମଧ୍ୟରେ ଭାରତ ଯେପରି ବିକଶିତ ହୋଇଛି, ଓଡ଼ିଶା ସେହିପରି ବା ତା'ଠାରୁ ଅଧୂକ 
ବିକଶିତ ହୋଇଛି ଓଡ଼ିଆ ଚଳଣି ଓ ଧର୍ମଧାରା ଦ୍ଵାରା। #, 
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୨୪୯ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଧର୍ମ ପରଂପରା 


ସାଖ୍ଚତିକ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଧାନତଃ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ପ୍ରଭାବିତ ରାଜ୍ଯ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଅତୀତରେ ଏଠାରେ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବିକାଶ ଓ ପ୍ରସାର ଘଟିଥଲା। ସମ୍ରାଟ 
ଖାରବେଳ (ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀ) ଜୈନ ଧର୍ମାମ୍ବଲମ୍ବୀ ଥଲେ ଏବଂ ଜୈନ 
ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଓ ସମ୍ପଦିପାଇଁ ସେ ଅନେକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଯାଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେ ଜୈନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ କହୁଥିଲେ ଯେ ସବୁ ପ୍ରଜାମାନେ ତାଙ୍କର ସନ୍ତାନ। ଜୈନଧର୍ମ ପରେ 
ଖ୍ରୀ.ପୂ ୨୬୧ ବେଳକୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥୂଲା ଅଶୋକଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ। 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଜୈନ ଧର୍ମର ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନେ ଧର୍ମପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ ଏବଂ 
ମହାବୀର ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥ୍‌ଲେ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। 
ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ଦ୍ଵାଦଶପୀଠ ମଧ୍ଯରେ କଳିଙ୍ଗ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥଲା, 
ଯେଉଁଠାରେ କି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଘଟିଥଲା। ବିନୟ ନିକାୟ ଓ 
ଜାତକମାନଙ୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ଦୁଇଜଣ ବଣିକ ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ 
ଓଡ଼ିଶାରୁ ଯାଇ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଶିଷ୍ଯତୃ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ। ସେମାନେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପରିନିର୍ବାଣ 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତ ଥଲେ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କଠାରୁ ଆଣିଥିବା ୮ଟି ପବିତ୍ର କେଶକୁ ନେଇ 
କେଶସ୍ତୁପ ସ୍ଥାପନ କରି ସେହି କେଶକୁ ସଂରକ୍ଷିତ ରଖଥଲେ। 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ହୁଏନଂସା ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତରେ ଆସିଥ୍‌ଲେ। 
ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବିଶେଷ ପ୍ରସାର ଘଟିଥିଲା ବୋଲି ତାଙ୍କର 
ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ। ବଜ୍ରଯାନ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲା। ଶୈଳୋଭବ, 
ଭୌମକର ଓ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶାରେବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଅଧୂବକ 
ଥିଲା। ପ୍ରଥମେ ବଜ୍ରଯାନ, ତା'ପରେ ସହଜଯାନ, ତା'ପରେ କାଳଚକ୍ରଯାନର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିଥଲା ଏବଂ ଏହା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜୀବନଧାରାକୁ ବହୁଳ 
ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା। ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ରୀତିନୀତି ହିନ୍ଦୁତାନ୍ତିକ 
ରୀତିନୀତିଠାରୁ ପୃଥକ ଥଲେ ମଧ୍ୟ କେତେକ ହିନ୍ଦୁଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ 
ତାନ୍ତୀକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ତନ୍ତ୍ରସାଧନାରେ ସାମିଲ କରିଥଲେ। ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ 
ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥୁଲା। 
ସମ୍ବଲପୁର ରାଜ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ଭଉଣୀ ଲନ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା ବୌଵ୍ଧସିଵ- 
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୨୫୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ 


ସାଧ୍କାଭାବେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲେ ¦ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା ଓ ପଦ୍ଧସମ୍ଭବଙ୍କ ସମୟରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ନେପାଳ ଓ ତିବ୍ଦତ ବାଟଦେଇ ଚୀନ ଓ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆର ଅନେକ 
ଦେଶକୁ ଯାଇଥୁଲା। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ନଥଲା। ଚୀନ, କାନ୍ୋଡିଆ, 
ଥାଇଲାଣ୍ଡ ଇନ୍ଦୋନେସିଆ ପ୍ରଭୃତି ଦେଶ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଯାଇଥିଲେ ବୌଦ୍ଧ 
ସାଧକମାନଙ୍କ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରୁଥଲେ। ଦଲାଇଲାମାଙ୍କ ଗୋଷ୍ଠୀ ପଦ୍ଧସମ୍ଭବଙ୍କୁ 
ଗୁରୁଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 

ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟ- ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳକଥା 
ହେଉଛି ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟ | କେବଳ ଯେ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ପରିଲକ୍ଷିତହୁଏ ତାହାନୁହେଁ, ଏପରିକି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଅନେକ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ଯଥା- ବୈଷ୍ଣବ, ଶାକ୍ତ, ଶକ୍ତି, ତନ୍ତ୍ର ଗାଣପତ୍ୟ, ସୌର ଓ ମହିମା ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ 
ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଆହୁରି ଏକଥା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଲାଲ୍‌ବେଗଙ୍କ ପୁତ୍ର ସାଲ୍‌ବେଗ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଜନନୀ ଗର୍ଭରୁ ଜାତ ହେବାପରେ 
ଇସ୍ଲାମ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନିଜର ପ୍ରଭୁ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ। ସେ 
ଯେଉଁ ଜଣାଣ, ଭଜନ ଲେଖୁହନ୍ତି ସେସବୁ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ହିଁ ଉତ୍ସର୍ଗ 
କରାଯାଇଛି। ତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି। ଓ ଶବ୍ଦ ବୈଦିକ 
କାଳରୁ ଚଳି ଆସିଥିଲେ ମଧ୍ଯଏଥିରେ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି ବୋଲି କେତେକ 
କୁହନ୍ତି। ହ୍ବିଂ ଶ୍ଲିଂ କ୍ବିଂ ଏ ହେଉଛି ତନ୍ତ୍ର ଶବ୍ଦ। ସେହିପରି କୈବଲ୍ଯ ( ଶୁଖୁଲା 
ମହାପ୍ରସାଦ) ଜୈନ ମାନଙ୍କଠାରୁ ଏବଂ ନିର୍ମାଲ୍ୟ ଶୈବମାନଙ୍କଠାରୁ ଆସିଛି। 

ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ - ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଡଙ୍କ ମତରେ ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି 
ଜୀନଙ୍କର ପ୍ରତିରୂପ। ଜୀନନାଥ ଶବ୍ଦରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଶବ୍ଦ ଉତ୍ତବ। ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଆହୁରି କହନ୍ତି ଯେ ଜଗନ୍ନାଥ ଜୀନ, ଜୈନମାନଙ୍କର ଦେବତା। ଜୈନମାନଙ୍କର 
ଯଥାର୍ଥ ବିଶ୍ଵାସ, ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଯଥାର୍ଥ କାର୍ଯ୍ୟ ଏଇ ତ୍ରିରତ୍ନ ହେଉଛି ଜଗନ୍ନାଥ, 
ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର ପ୍ରତିରୂପ । ପୁରାତନ କାଳରେ ଜଗନ୍ନାଅ ଶବରମାନଙ୍କର 
ଦେବତା ଥଲେ ବୋଲି ପୁରାଣରେ ଲେଖାଅଛି। ଶବର, ନିଷାଦ ଓ କିରାତମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରୁଥିଲେ ¦ କିନ୍ଧୁ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଦ୍ରାବିଡ ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ 
ଦାରୁପୁଜା ମାଧ୍ୟମରେ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରି ଆସିଛନ୍ତି। 

ସାରଳା ଦାସଙ୍କର ମହାଭାତରରେ ଜଗନ୍ନାଥ ବୃଦ୍ଧ ରୂପରେ ବିରାଜମାନ 
କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ସେହିପରି ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ରଚୟିତାମାନେ 
ଶୂନ୍ୟବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ପରମ ଭକ୍ତ ଥଲେ। ବିଦେଶୀ 
ସାହେବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଫେସର ୱଲ୍‌ସନ୍ଟ୍‌ ଜେମସ୍‌ ଫରଗୁସନ୍‌ ଏବଂ 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଧର୍ମ ପରଂପରା ୨୫୧ 


କର୍ନିଂଙ୍ଗହାମ୍‌ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଦେବତା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। କର୍ନିଙ୍ଗହାମ୍‌ଙ୍କ 
ମତରେ ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଏବଂ ସୁଭଦ୍ରା ହେଉଛନ୍ତି ଭକ୍ତିଧାରାର ତିନୋଟି ସ୍ତୋତ 
ଏବଂ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ତ୍ରିରତ୍ଵର ପ୍ରତୀକ | ତ୍ରିରତ୍ୃହେଉଛି ବୁଦ୍ଧ, ଧର୍ମ ଓ ସଂଘ। 
ସେଥପାଇଁ ବୌଦ୍ଧମାନେ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲାବେଳେ କହିଥାନ୍ତିଂ ବୂଦଂ ଶରଣଂ ଗଛାମି, 
ଧର୍ମଂ ଶରଣଂ ଗଳଚ୍ଛାମି, ସଂଘଂ ଶରଣ ଗଛାମି| ସୁଦର୍ଶନ ହେଉଛନ୍ତି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଧର୍ମ 
ଚକ୍ରର ପ୍ରତୀକ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନାଭିପଦ୍ଧରେ ଲୁକ୍ଟାୟିତ ଥବା ବ୍ରହ୍ମକୁ କେହି ଦେଖୁ 
ନାହାତ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେ ଯେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦନ୍ତ ଏହା କନିଂଙ୍ଗହାମ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି। 
ବୌଦ୍ଧମାନେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଶରୀରର କୌଣସି ଏକାଂଶକୁ ସ୍କାରକ ଭାବରେ 
ବ୍ଯବହାର କରିଥାନ୍ତି। ଏହି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦାନ୍ତ ହେଉଛି ସେହି ସ୍ଲାରକୀ, ଯାହାକୁ 
କୂଶିନଗରଠାରୁ କଳିଙ୍ଗ ଅଣାଯାଇଥଲା। ବୌଦ୍ଧମାନେ ଏହି ଶାରିରୀକ ସ୍ଲାରକୀକୁ 
ପୂଜା କରିବାର ପରଂପରା ଅଛି । ସେହିପରି ସ୍ମାନପୂର୍ଣିମା ସମୟରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସ୍କାନ 
କରାଇବା ବିଧ ରହିଛି। ଏହା ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ପରଂପରା ଥୁଲା। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମୀମାନେ 
ଯେଉଁ ରଥରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରତି ମୁର୍ିକୁ ନେବାର ପ୍ରଥା ଥଲା ତାହା ପରବର୍ରୀକାଳରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରଥର ପ୍ରତିବିମ୍ବ । ଫାହିଁୟାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଯେଭଳି କୌଣସି ଜାତି ଓ ଧର୍ମ ସଂକୀର୍ଣତତା ନଥାଏ ଏବଂ 
ସମସ୍ତେ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିପାରନ୍ତି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ସେହିପରି କୌଣସି ଜାତି 
ଭେଦ ପ୍ରଥା ନାହିଁ। ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵ ଭାତୃତ୍ଵର ପ୍ରତୀକ । ବଳରାମ ଦାସ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧ ମାନିନେଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଯେ ଆଚଟଚଣ୍ଡାଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମସ୍ତେ ଏକତ୍ର ମହାପ୍ରସାଦ ସେବନ 
କରିପାରିବେ। ଏହା ମଧ୍ଯ ସେହି ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ । 

ଜ୍ଞାନସିଵି ରଚନାରେ ସମ୍ବଳ (ସୋନପୁର) ର ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି ଯେ ଆଦିବୂଦ୍ଧ ହିଁ ଜଗନ୍ନାଥ। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସହିତ ବ୍ରାହୁଣ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର 
ସମନ୍ୟ ଘଟିଥିବା ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ଏଇସବୁ କାରଣରୁ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ହିନ୍ଦୁ 
ଅବତାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଅବତାର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନିଆଯାଇଛି। 
ମଣିଷ ଏବଂ ଦେବତା ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିରେ ନାହିଁ। କାରଣ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଆରାଧନା ସମୟରେ ଜଣେ ମଣିଷର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଚାହିଁ ଯେପରି 
କର୍ମ କରାଯାଏ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଶୟନ ଛାଡ଼ିବାଠାରୁ ନିଦ୍ରାଯିବା ଯାଏ ସେହିପରି 
କର୍ମ ଯଥା- ଦାନ୍ତ ସଫା କରିବା, ସ୍ବାନ କରିବା, ବସ୍ତ ପରିଧାନ କରିବା, ଅଳଂକାର 
ଧାରଣ କରିବା, ଶୀତବସ୍ତ ପରିଧାନ କରିବା ଏବଂ ଶରୀର ଅସୁସ୍ଥ ହେଲେ ମଣିଷପରି 
ପାଚନ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି କରାଯାଏ। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପାଖରେ ଛପନ ପ୍ରକାର 
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9୨୫୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯୟଚାର ଭସ୍ଥ 


ଭୋଗ ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ। ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଛତିଶା 
ନିଯୋଗ ଅଥଚ ଛତିଶ ପ୍ରକାର ସେବାୟତ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଛରନ୍ି। ଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍କୃତିରେ କୌଣସି ଜାତି ଧର୍ମର ବିଚାର ନାହିଁ। ଆହୁରି କେତେକ ଏତିହାସିକଙ୍କ 
ମତରେ ଗରିବ ଏବଂ ଦଳିତମାନଙ୍କ ସେ ଉଦ୍ଧାରକର୍ଗା ବୋଲି ତାଙ୍କୁ ପତିତପାବନ 
କୁହାଯାଏ। ଏଇ ପଡତିତମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେବାପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ରଥଯାତ୍ରାରେ 
ବାହାରନ୍ତି। ଭକ୍ତମାନେ ତାଙ୍କୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରନ୍ତି । ସେ ଅଭାବକୁ ଦୂର 
ଭାବକୁ ନିକଟ। 
ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗରେ ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟର ବିଶେଷ ଉତ୍ତରଣ ଘଟିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ସମୟରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ୧୯ ବର୍ଷ କାଳ 
କଟାଇଥିଲେ। ପଞ୍ଚସଖା ଓ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ସେ କେହି ଜାତିବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁନଥିଲେ । କିନଧୁ ସମସ୍ତେ ଯେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ପରମ ଭକ୍ତ ଥଲେ ଏହାର ଭୁରି 
ଭୂରି ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । ପାଞ୍ଚ କବିଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ପଦ୍ୟାଂଶରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହୁଏ | 
ଅଗମ୍ୟ ଭାବ ଜାଣେ ଯଶୋବନ୍ତ 
ଘରକଥା ଯନ୍ତ୍ର ଜାଣେ ଅନନ୍ତ 
ଆଗତ ନାଗତ ଅଚ୍ୟୁତ ଭଣେ 
ବଳରାମ ଦାସ ତତ୍ତ୍ବ ବଖାଣେ 
ଭକ୍ତିର ଭାବ ଜାଣେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ପଞ୍ଚସଖା ମୋର ପାଞ୍ଚ ମହନ୍ତ 
ଏହି ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କର ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ କେବଳ ସେହି ସମୟ ପାଇଁ 
ନୁହେଁ, ସବୂ ସମୟ ପାଇଁ ଏଇ ଜାତିର ସଂପଦ ହୋଇ ରହିବ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ଓ 
ମୁସଲମାନ ଧର୍ମ ଅନେକ ବର୍ଷ ପରେ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ଓ 
ମୁସଲ୍‌ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅଛ ହେଲେ ବି କେତେକ ଜଗନ୍ନାଥ ଭକ୍ତ ଅଛନ୍ତି। 
ସାଲବେଗଙ୍କ ଭଜନ ଜଣାଣ ଏହାର ପ୍ରମାଣ | 
କଳା- କ୍ରମଶଃ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ଉନ୍ନତ ହେବାରୁ ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣ 
ତାଳପତ୍ରରେ ଲୁହା ଲେଖନୀ ଦ୍ଵାରା ଲେଖା ହେଲା। ଓଡ଼ିଆ ମ୍ୟୁଜିୟମ୍‌ରେ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରୁ ସଂଗୃହୀତ ଚାଳିଶ ହଜାର ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍‌ ରହିଛି। କିନ୍ଧୁ ଏହା ପୂର୍ବରୁ 
ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନକଳାର ବିକାଶ କିପରି ପରଂପରାରେ ପଡି ଯାଇଥଲା ତାହା ପଥର 
ଉପରେ ଖୋଦିତ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ୫୭୭ ୫ରୁ 
ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାକ୍‌ ଏତିହାସିକ ଚିତ୍ର ରହିଛି। ଏସବୁ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ଅନୁଗୁଳ ନିକଟର 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଧର୍ମ ପରଂପରା ୨୫୩ 


କାଳିଆକଟା, ବାରିପଦା ନିକଟ କୂୁଚାଇ ଓ କୁଳିଅଣା, ଝାରସୁଗୁଡ଼ା ନିକଟ 
ବିକ୍ରମପୁର, କଳାହାଣ୍ଡିର ଗୁଡ଼ହାଣ୍ଡି। ନୂଆପଡ଼ାର ଯୋଗୀମଠ, ସମ୍ବଲପୁରର 
ଉଷାକୋଠୀ, ବରଗଡ଼ ନିକଟରେ ସିମିଳିଖୋଲ ଅନ୍ଯତମ। କଳାର ଏହି ଶୈଳୀ 
ବୌଦ୍ଧ ଏବଂ ଜୈନ ସ୍ଥାପତ୍ୟମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। ବୈଷ୍ଣବ ମତର 
ପ୍ରତିଫଳନ ଓଡ଼ିଶାର ପଟ୍ଟଚିତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। ଏହା ପୃଥୁବୀ ବିଖ୍ଯାତ 
ହୋଇଛି । 

ଓଡ଼ିଶା ହେଉଛି ମହନ୍ଦିରମାଳିନୀ ରାଜ୍ଯ ଏଥରେ ଥବା ମହନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକର 
ସ୍କଥାପତ୍ୟକଳା, କଳିଙ୍ଗ ସ୍କାପତ୍ଯ କଳାଭାବେ ପରିଚିତ। ଏହି ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ଯକଳା 
ଖ୍ରୀ.ପୂ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀର ମୌର୍ଯ୍ୟଶାସନ କାଳରୁ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ବୋଲି 
ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତ ବ୍ୟକ୍ତକରନ୍ତି। ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଗୌରବାବହ ପରଂପରା କଳା ଓ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ରହିଥବବା ଅପୂର୍ବ କଳାକୌଶଳ ଏ ଜାତିର ପରମ ସଂପଦ। ପୁରୀର 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର, ଭୁବନେଶ୍ବରର ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର, କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର ଏବଂ 
ହୀରାପୁରର ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ଏବଂ ନୃସିଂହନାଥ ମନ୍ଦିରର ସ୍ଥାପତ୍ୟ କଳା 
ଦେଖ୍ବାପାଇଁ ଦେଶ ବିଦେଶରୁ ବହୁତ ପର୍ଯ୍ୟଟକ ଆସନ୍ତି। 

ସଂଗୀତ ନୃତ୍ୟ- ବଡ଼ ଗୌରବର କଥା ଯେ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମାନ୍ୟତା 
ପାଇଛି। ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳୁଥରବା ବେଳେ ଭାରତ ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଚାହିଁଦା ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି। 
ବ୍ରିଟେନ, ଫ୍ରାନ୍ସ, ଜର୍ମାନର ଆମେରିକା, ରଖିଆ, ଜାପାନ ପ୍ରଭୃତିରେ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ 
ବିପୁଳ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କଲାଣି। ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟସ୍ତରରେ ଅନେକ ଶିଳ୍ପୀ ପଦ୍ଧଶ୍ରୀ ଓ ପଦ୍ଧଭୂଷଣ 
ଉପାଧ୍ବରେ ଭୂଷିତ । 

ଆହୁରି ସୁଖର କଥା ଯେ ଇତିମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟମାନ୍ୟତାକୁ 
ଭାରତ ସରକାର ସ୍ଵୀକାର କରିଛଚି । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରାଚୀନତା ପଚିଶ ଶହ ବର୍ଷର । 
କିନ୍ତୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ଯେ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟମାନ୍ୟତା ପାଇନାହିଁ। 
ଏହାର ମୂଳ କାରଣ ହେଉଛି ଶୁଦ୍ଧ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତ ପରିବେଷଣ ନ କରି କେତେକ 
ଗୁରୁ କର୍ଣ୍ଠାଟକୀ ବା ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନୀ ସଂଗୀତ ଶୈଳୀ ସହିତ ଓଡ଼ିଶୀ ରାଗ ମିଶ୍ରଣକରି 
ବୋଲୁଥବାରୁ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟମାନ୍ୟତା ପାଇନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତର 
ପ୍ରାଚୀନତା ଦୂରଇହଜାର ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷରୁ ଅଧକ ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ କୁହନ୍ତି । ସମ୍ରାଟ୍‌ 
ଖାରବେଳ ଖ୍ରୀ. ପୁ.ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ ଏବଂ ତତ୍ପରବର୍ଗୀ ବୌଦ୍ଧଚର୍ଯ୍ୟା ଗୀତିକାରୁ 
ଏହାର ପ୍ରମାଣିକ ରୂପ କ୍ରମଶଃ ବିକଶିତ ହୋଇଛି। ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ଓଡ଼ିଆ କବି 
ଶ୍ରୀଜୟଦେବଙ୍କ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ରଚନା। କିନ୍ତୁ ଏହାର 
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୨୫୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯଚାର ଭତ୍ସ 


ଲୋକପ୍ରିୟତା ସମୟ ଓ ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଛି। 
ଜୟଦେବଙ୍କ କବିତା ସଂସ୍କୃତରେ ରଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥରୁ ଓଡ଼ିଶୀ 
ସଂଗୀତର ରାଗରାଗିଣୀର ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ। କୀର୍ଭନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ, ଓଡ଼ିଶୀ 
ସଂଗୀତ ଗବେଷକ ତାଙ୍କର “ଓଡ଼ିଶୀ ରାଗ ଏକ ତୁଳନାତ୍ଵକ ଅଧ୍ୟୟନ” ପୁସ୍ତକରେ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ଦୁଇଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥିବା ରାଗଗୁଡ଼ିକର ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଲକ୍ଷଣ ଚିହ୍ନିତ ହୋଇଛି। ଷୋହଳଶହ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରଚିତ କ୍ୃଷ୍ଣଦାସ ବଡ଼ଜେନା 
ମହାପାତ୍ରଙ୍କର ‘ଗୀତ ପ୍ରକାଶ? ଏବଂ ହରିଚନ୍ଦନଙ୍କର ‘ସଂଗୀତ ମୁକ୍ତାବଳୀ” ଓ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମିଶ୍ରଙ୍କର “ସଂଗୀତ ନାରାୟଣ”ରେ ଅନେକ ତଥ୍ଯ ରହିଛି। ଅଧୁନା 
ପ୍ରଚଳିତ ଓଡ଼ିଶୀ ରାଗଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗବେଷକ କୀର୍ଜନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ 
ଦେଇଥିବା ବାବନଟି ରାଗ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 

ଅଧ୍ବକାଂଶ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତତର୍ତଵବିତ୍‌ମାନେ ଶାରଙ୍ଗଦେବଙ୍କ 
'ସଙ୍ଗୀତରତ୍ଵାକର” ର ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି। ଜୟଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ' ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ରଚିତ 
ହେବାର ପ୍ରାୟ ୧୦୦ ବର୍ଷ ପରେ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ରଚିତ ଶାରଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କ 
ସଙ୍ଗୀତ ରତ୍ନାକର” ରେ କେତେକ ଅଧୁନା ପ୍ରସିଦ୍ଧ ରାଗର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । 
ଅଧୁନା ପ୍ରସିଦ୍ଧ ରାଗକୁ ପୁଣି ରାଗାଙ୍ଗ, ଭାଷାଙ୍ଗ, କ୍ରିୟାଙ୍ଗ, ଉପାଙ୍ଗଟ, ଭେଦରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଏ ଯେ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବର୍ଣ୍ଣିତ ସମସ୍ତ ଅଧୁନା 
ପ୍ରସିଦ୍ଧରାଗ ଓଡ଼ିଶୀ ପଦ୍ଧତିରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା ଏବଂ ତହିଁରୁ ଅଧ୍ୟକାଂଶ ରାଗ ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ସେଇ ଧାରା ଅନୁସରଣ କରୁଛି । 

ଲୋକଗୀତ - ଏହାଛଡ଼ା ଲୋକଗୀତ, ଲୋକନୃତ୍ୟ ଲୋକ ସଂଗୀତ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଗତ ଝୁମର, ଯୋଗୀ ଗୀତ, କେନ୍ଦରାଗୀତ, ଧୁଡ଼ିକି ଗୀତ, ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ନାଟକ, ସଂକୀର୍ଭନ, ମୋଗଲ ତାମସା, ଗୀତିନାଟ୍ୟ, କଣ୍ଢେଇନାଚ, କେଳାନାଚ, 
ଘୋଡ଼ାନାଚ, ଦଣ୍ଡନାଚ ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକ । ଏସବୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଲୋକପ୍ରିୟ। 
ଗୋଟିପୁଅ ନାଚର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଛି, ଏହି ନାଚ ଜଣେ କିମ୍ବା ଏକାଧ୍ବକ ବାଳକଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସଂପନ୍ନ ହୁଏ। ଏହି ନାଚ ଗଜପତି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ସମୟ ( ୧୪୯୭- 
୧୫ ୪୦) ରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥୂଲା।| ମାହାରୀ ନୃତ୍ୟ ଗୋଟିପୁଅ ନୃତ୍ୟଠାରୁ ଆହୁରି 
ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂତ୍ଯ। ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ନୃତ୍ୟଭାବେ ପରିଚିତ। ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ 
ଥିବା ଦେବଦାସୀମାନେ ଏହି ନୃତ୍ଯ କରୁଥିଲେ। ରାଜା ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କ 
ସମୟରେ ଏହି ନୃତ୍ୟ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିଥଲା। ମୟୂରଭଂଜ, ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ଓ 
ପଶ୍ଚିମବଂଗର ପୁରୁଲିଆରେ ଛଉନୃତ୍ୟ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଚଳିତ । କିନ୍ତୁ ଏହି ନୃତ୍ୟକୁ ଅନେକ 
ସମରକଳା ନୃତ୍ୟ ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । କଳାହାଣ୍ଡି ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଘୁମୁରା ନୃତ୍ଯ 
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ଏକ ମୁଖ୍ଯ ଲୋକନ୍ଧତ୍ୟ ଭାବେ ପରିଚିତ। ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନୃତ୍ୟଗୀତ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଲୋକପ୍ରିୟ । ସେଥୁମଧ୍ଯୟରୁ ସଜନୀ, ଛାଟ, ଡାଇକା, ଭେକାନୀ, ରସରକେଲୀ, 
ଜାଇଫୁଲ, ମଇଲାଜଡ଼ା, ବାୟାମନ, ଗୁଞ୍ଜିକୂଟା ଡାଲଖାଇ, କର୍ମା ଏବଂ 
ମୟୂରଭଂଜର ଝୁମର ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଦଣ୍ଡ, ଧାଙ୍ଗଡ଼ା, ମୁଦ୍ଗଡ଼ା, ଘୁମୁରା, 
ସାଧନା, ଶବର ଶବରୁଣୀ, ବଜନୀଆ, ସଂପ୍ରଦା ଏବଂ ସଂଚାର ପ୍ରଭୃତି ଅନ୍ୟତମ । 
ଏସବୁ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ସହ ସଂପୃକ୍ତ । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ହେଉଛି ଅନ୍ୟତମ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ନୃତ୍ୟ । ଏବେ ଏହା ଆଉ କେବଳ ଆମ ଓଡ଼ିଶାର ସଂପଦ ହୋଇ ରହିନାହିଁ ବରଂ 
ଏହାର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ଓଡ଼ିଶା ବାହାରକୁ ଚାଲିଯାଇଛି। ବ୍ରିଟେନ,ଜାପାନ, 
ଆମେରିକା ପ୍ରଭୃତିରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତ ଓ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର ଗଢ଼ିଉଠିଛି। 
ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ଅୟମାରମ୍ଭ ଦୂଇହଜାର ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷର ପୁରୁଣା ବୋଲି କୂହାଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂଗୀତର ଆରମ୍ଭ ଆହୁରି ପୂର୍ବରୁ ହୋଇଥଲା। ଭରଚତଙ୍କ ନାଟ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଦୂଇଟି ନାଟ୍ଯଧାରା ଉପରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ତାହା ହେଲା- ଭାରତ ନାଟ୍ୟମ୍‌ 
ଏବଂ ଓଡ଼ିଶୀ | 

ଓଡ଼ିଶାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ - ଓଡ଼ିଶା କଳାର ଦେଶ ବୋଲି ଏହାର ଅନ୍ୟ ନାମ 
ଉତ୍କଳ | ରାଜ୍ୟର ମହ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ଚାରୁକଳା, ସଂଗୀତ, ନୃତ୍ୟ, ଲୋକ ନୃତ୍ୟ ଓ 
ଲୋକଗୀତ ଅନନ୍ୟ। ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ଉପରେ ଏସବୁର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। ଓଡ଼ିଆ 
ଜୀବନ ଓ ଜାତୀୟତା ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଦ୍ଵାରା ଏତେ ପ୍ରଭାବିତ ଯେ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକ ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ ଜୀବନକୁ କରିଛି ମହିମାନ୍ଵିତ। ସହିଷ୍ଣୁତା, ତ୍ଯାଗ, 
ଦୟା ଓ କ୍ଷମା, ଶୃଙ୍ଖଳା , ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ, ଶାନ୍ତି ଓ ମୈତ୍ରୀ ରତ୍ଯାଦି ମୂଲ୍ଯବୋଧ 
ସହରଠାରୁ ଗ୍ରାମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ଲୋକଙ୍କ ଚଳଣିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି। ସେହିପରି 
ଏହାର ପ୍ରଭାବ ପଡିଛି ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ଉପରେ। ଦୀର୍ଘକାଳଧରି ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ ହୋଇ ରହିଛି। ଏସବୁକୁ ଛାଡ଼ି ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ସୌରଭ ଓ ଗୌରବ କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ | 
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ଦେବତା 
ଡକ୍ଲର ଚନ୍ଦ୍ରଭାନୁ ଶତପଥୀ 


ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଅନୁଶୀଳନ କରିବାପରେ ମୋର ଉପଲବ୍ଧ ହେଉଛି 
ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଓଡ଼ିଆ ଜନ୍ମତଃ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ସେ ଚାହୁଁ ବା ନ ଚାହୁଁ 
ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନ, ଲୋକସଂସ୍କୃତି, ଶିକ୍ଷା ଶିଜ, ନୃତ୍ଯକଳା, ବୟନକଳା, 
କୃଷିକର୍ମ, ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ଯମରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ତାକୁ ଆଛୁନ୍ଧ କରି ରଖନ୍ତି 

ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛଚ୍ତି ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନର ମୂଳବିନ୍ଦୁୁ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଜୀବନର ଅକ୍ଷ, ଯାହାଙ୍କ ଚାରିପଟେ କେବଳ ଜୀବନ ବା ସଂସ୍କୃତି ନୁହେଁ ମାତ୍ର ଏ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂସାରର ଚକ ଘୂରୁଛି। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି କାରଣରେ ହେଉ ବା ଭୟ କାରଣରେ 
ହେଉ ଭକ୍ତମାନେ ଅନାବଶ୍ୟକ ଭାବେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ମହିମାମଣ୍ଡିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଥିବାରୁ ପ୍ରଭୁ ଯେମିତି ମୂଳବିନ୍ଦୁରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ତାହାହିଁ ହୋଇ ଚାଲିଛି। 

ପ୍ରଥମତଃ ଆମକୁ ବିଚାର କରିବାକୂ ପଡିବ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଆମେ କେଉଁ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା। କାରଣ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଜି ମୋର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯାହା, 
ସାଧାରଣ ଶ୍ରୋତା ବା ପାଠକର ତାହା ହୁଏତ ହୋଇନପାରେ। ସେହିପରି ଭକ୍ତ 
ସାଲବେଗଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯାହା, ହୁଏତ ପଣ୍ଡା ପଢିଆରୀମାନଙ୍କର ତାହା ଭିନ୍ନ 
ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ଆମକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ସ୍ଥିର 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଆମେ ପୌରାଣିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ତାଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ନା 
ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ନା ପ୍ରତ୍ୃତାତ୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା, ନା ନୃତାର୍ତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ନା ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍ତ ପ୍ରମାଣରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା, ନା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତାହା ପ୍ରଥମେ ସ୍ପିର 
ହେବା ଆବଶ୍ଯକ। 

ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣରେ ଆମେ 
ପଢ଼ିଛୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ପଞ୍ଚମ ପୁରୁଷ ସ୍ଵଦେହରେ ଆସି ଶ୍ରୀବିଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏଠାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
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କରିଥଲେ । ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ପ ନୀଳମାଧବ ଓ ବିଶ୍ବାବସୁଙ୍କ କଥା 
ମଧ୍ଯ ପଢ଼ିବାକୁ ପାଉ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାରକଲେ ଏହା ସତ୍ଯଯୁଗର ଘଟଣା 
ବୋଲି ମନେହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ, ଯଯାତିକେଶରୀ 
ଏକାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶା ଆସିବାପରେ ପରବର୍ରୀ ରାଜାଙ୍କଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ଏଠାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା କଳିଯୁଗର ପ୍ରସଙ୍ଗ । ଏଠାରେ ପୁରାଣ ଓ 
ଇତିହାସ ମଧ୍ଯରେ ବିରୋଧାଭାଷ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ଏକଥା ମଧ୍ଯ ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ ଯେ 
ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ସତ୍ୟଯୁଗର ରାଜା, କିନୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵାପରଯୁଗ ଅନ୍ତେ 
ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ । ତାହା ହେଲେ, କେଉଁ ସମୟରେ ସେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଅବସ୍ଥା 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ? ଏବେ କଳିଯୁଗର ୫ ୧୧୩ ବର୍ଷ ଚାଲିଛି। କଳିଯୁଗ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ୪ 
ଲକ୍ଷ ୩୨ ହଜାର ବର୍ଷ ଦ୍ଵାପରଯୁଗ, ତ୍ରେତାଯୁଗ ଏବଂ ସତ୍ଯଯୁଗ କ୍ରମଶଃ ଏହା 
ପୂର୍ବର। ଏହି ମାନଦଣ୍ଡକୁ ଧରିଲେ, ପୌରାଣିକ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଅନେକ ବର୍ଷ ପୂର୍ବର 
ବୋଲି ମନେହୁଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା କଳିଯୁଗର ପ୍ରସଙ୍ଗ । ଭାରତୀୟ ଶାସ୍ତରେ ସମୟର 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରକୁ ଚିହ୍ନାଇବା ପାଇଁ ମନ୍‌ନ୍ତର, କଳ, ମହାଯୁଗ ଓ ଯୁଗ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି। ଏହି ଅନୁସାରେ ଆର୍କିଓଜୋଇକ୍‌ ଏରା (ଯୁଗ) ୧୫୦୦ ନିୟୁତ 
ବର୍ଷ, ପ୍ରୋଟେରୋଜୋଇକ୍‌ ଏରା ପରବର୍ରୀ ୧୦୦୦ ନିୟୁତ ବର୍ଷ, 
ପାଲିଓଜୋଇକ୍‌ ଏରା ତା' ପରବର୍ଭୀ ୩୩୦ ନିୟୁତ ବର୍ଷ। ଏମିତି ଏମିତି ଶେଷ ଏକ 
ନିୟୁତ ବର୍ଷ ଭିତରୁ ପ୍ଲିୟୋଷ୍ଟୋସିନ୍‌ କାଳ ୯ ଲକ୍ଷ ୮୯ ହଜାର ବର୍ଷ ଓ ହଲୋସିନ୍‌ 
କାଳ ୧ ୧ ହଜାର ବର୍ଷ ତା' ଭିତରେ ରହିଲା ତାମ୍ରଯୁଗ, ବ୍ରୋଞ୍ଚଯୁଗ, ଲୌହଯୁଗ 
ଇତ୍ୟାଦି । 

ଏସବୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା କାରଣ ହେଲା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଏବଂ 
ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍ତ୍ତର ଗଣନା ଅନୁସାରେ ଆମ ଅତୀତର ବହୁ ପୁରାତନ ଯୁଗର ଆୟୁଷ 
ମଧ୍ଯ ନିର୍ବାରଣ କରିସାରିଲୁଣି। କିନ୍ତୁ ଆଜି ମଧ୍ୟ ଆମେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆଦିକାଳ 
ସମ୍ପର୍କରେ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ମତ ପ୍ରଦାନ କରୁଅଛୁ । ତେଣୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି ଓ 
ତଥ୍ୟ ଭିଭିରେ ଆମେ ଆଲୋଚନା ନ କରି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ ବିଚାର 
କରିବା ଓ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କୁ ଜଣାଇବା ଆବଶ୍ଯକ । ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଡ 
ଦାସ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ବୈଦିକ ଦେବତା ନୂହଁନ୍ତି। ଏହି ବୈଦିକ 
ଶବ୍ଦକୁ କେହି କେହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବେଦ ସମୟର ଦେବତା ବୋଲି 
ମଧ୍ଯ ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । କିନୁ ବୈଦିକ ଅର୍ଥ ଯେ କେବଳ ବେଦ ସମୟର, ତାହା 
ନୁହେଁ। ଯେଉଁଥିରେ ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତି ଅଛି ତାହା ବୈଦିକ। ତେଣୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ବୈଦିକ ବା ଅବୈଦିକ ଏପରି ଯୁକ୍ତି କରିବା ଅପେକ୍ଷା, ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିରେ 
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୨୫୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ଥ 


ବୈଦିକ ବିଚାର ଅଛି ନା ନାହିଁ ତାହା ଆମକୁ ବିଚାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ତା 
ନହେଲେ ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରହିଲେ ଆମେ କେବଳ ବେଦନା କାଳରେ କନ୍ଧଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁବା ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୋଲି ଏକ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ¦ 

ଏମିତି ନାନା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ଆମେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତର ସାମ୍ବା କରିଥାଉ । ଇତିହାସ ତା ଯୁକ୍ତିରେ ଗୋଟିଏ ତଥ୍ୟ 
ଦେବାବେଳେ ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍ତ ତାଙ୍କ ଗଣନା ଅନୁସାରେ ଆଉ ଏକ ତଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ 
କରନ୍ତି। ଏଯାବତ୍‌ ଆମେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର ପ୍ରତୃତାର୍ତଵିକ ବିଚାର ଅନୁସାରେ 
କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହୋଇନୁ କି ନୃତାତ୍ତିକ ଗବେଷଣା କରିନୁ। ଏହି 
ନୃତାର୍ଵିକ ଅଧ୍ୟୟନ ପରେ ଯୀଜସ୍‌ କ୍ରାଏଷ୍ଟଙ୍କର ଜନ୍ମଜାତକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇପାରିଛି । 
ଅଥଚ ତାଙ୍କର ଅଙ୍ଗବସ୍ତକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଇନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଏ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବ କିଏ ? ସେ ଅଧ୍ୟୟନ କେଉଁଠୁ ଆରମ୍ଭ ହେବ ଏବଂ ତା'ର ଶେଷ 
ପରିଣତି କ'ଣ ହେବ କିଏ ଜାଣେ ? କାରଣ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଦୃତ ରୂପରେ 
ବର୍ବନଶୀଳ ଏକ ଦେବତା। ବ୍ରହ୍ମ ଶବ୍ଦର ମୂଳଧାତୁ ହେଲା “ବୃଂ” ବା ଂବୃଂହି'। 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ସ୍ଵତଃବର୍ଵନଶୀଳ | ସ୍କାନ, ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଇଷ୍ଟ ହୂଅନ୍ତୁ ଯେଉଁଠାରେ 
ବ୍ରହ୍ମଶକ୍ତି ରହିଥିବ ସେଠାରେ ଏହି ବର୍ବନଶୀଳତା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିହେବ। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର 
ସୃଷ୍ଟି ଏକ କାଷ୍ଠରୁ ଏବଂ କ୍ରମେ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମତକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ବର୍ଵନଶୀଳ 
ହୋଇଛନି। ସେ ପ୍ରଥମେ ଥିଲେ ଶବର ଦେବତା। ପରେ ଜୈନ,ବୌଦ୍ଧ,ଶାକ୍ତ ଓ 
ବୈଷ୍ଣବ ଭଳି ଅନେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଆସି ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଆରାଧ୍ୟ ଭାବରେ ଉପାସନା 
କରିଛଛି। ତେଣୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କେବଳ ଏକ ଦେବତା ନୂହଁନ୍ ସେ ଏକ ବିରାଟ 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିରାଟ ସଭ୍ଯତା। ସେ ଏକ ଚେତନ ଯାହା କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ୁ ଓ 
କ୍ରମପରିବର୍ଭନଶୀଳ। ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ହେଲେ 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହୁଏ। ସମୟ ସହ ପରିବର୍ଭିତ ରୂପରେ ଆସୁଥ୍‌ବା ଚେତନା ଓ 
ଚିନ୍ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଲେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହୁଏ। ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ସେହିପରି 
ଅନେକ ସଭ୍ଯତାକୁ ସାଦର ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ଏକ ମହାସ୍ତରୋତ। ଏଠାରେ ବହୁଳ 
ଭାବରେ ଯେଉଁ “କୋଇଲି” ଶବଦ ପ୍ରଚଳିତ, ତାହା ଏକ ତେଲୁଗୁ ଶହ୍ଦ। ଚତୁର୍ଦଶ- 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରାୟ ତିନିଦଶକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଠାକାର ସବୁ ରାଜା ଥଲେ ତେଲୁଗୁ | 
କିନ୍ତୁ କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର କୂଳଦେବତା ହୋଇ ରହିଲେ 
କେମିତି ? 

ବେଳେବେଳେ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉପ୍ପତ୍ତି ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନେଇ 
ଯେବେ ଏତେ ବିରୋଧାଭାଷ, ତେବେ ଜଗନ୍ନାଥ ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଆରାଧ୍ୟ 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ : ଏକ ଦୁତ ପରିବର୍ଗନ ଶୀଳ ଦେବତା ୨୫୯ 


ହେଲେ କେବେଠୁଁ ? ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଭକ୍ତ ଥିଲେ 
ସେମାନେ ଉଡ଼୍ରବାସୀ ଥୁଲେ ନା କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଥିଲେ ? ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ 
ଏହା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲାଣି ଯେ, ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଏହି କଳିଙ୍ଗ ବା କଳିଙ୍ଗ ଜାତି 
କୌରବଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଥାଇ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଉଡ଼୍ର ଜାତି ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିଥ୍‌ଲେ। ତେବେ ଏହି ଉଡ଼ ଜାତି ଓ କଳିଙ୍ଗ ଜାତି କେବେଠାରୁ ପୁଣି ଏକାଠି 
ହେଲେ ? ଏହି ଦୁଇ ଜାତି ଭିନ୍ନ ଥିବାବେଳେ ଜଗନ୍ନାଥ ଥିଲେ କେଉଁଠି ? 
ଏତିହାସିକମାନେ ପୁଣି କହନ୍ତି, ବିଧର୍ମୀମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ ଯୋଗୁଁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ଏକୋଇଶ ଥର ଏଠାରୁ ବିତାଡିତ ହେବାକୁ ପଡିଥଲା। ଯଦି ଏହା ସତ ହୁଏ, 
ତେବେ ଏତେଥର ତାଙ୍କୁ ହଜେଇ ଦେବା ପରେ ଆମେ ପୁଣି ଗ୍ରହଣ କଲୁ କେମିତି ? 
ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ' ଭାବ” | ସେ କୂଆଡ଼େ ଗଲେ ବା ନ 
ଗଲେ, ସେ ଆମର ଏକ ସ୍ପିର ଚେତନା ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ଆମେ ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ ଧରି 
ଏକ ଭାବର ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଥିବାରୁ ଯେକୌଣସି ଯୁକ୍ତି ଓ ଯେକୌଣସି 
ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଆମେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଏଡାଇ ଯାଇଥାଉ। 

କିଚୁ ସମୟର ପରିବର୍ଗନ ସହ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭିତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। 
ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଚଳିଆସୁଛି ବୋଲି ଆମେ ଧର୍ମ ନାମରେ ଅମ ସ୍ଵାର୍ଥର ପରିପୂର୍ି 
କରିପାରିବା ନାହିଁ। କାରଣ, ଅଧର୍ମ କେବଳ ଆଚରଣରେ ନଥାଏ, ଉପେକ୍ଷାରେ 
ମଧ୍ଯ ଥାଏ। ଧର୍ମର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଯେପରି ଅଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ଆଚରଣକୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରିବା ମଧ୍ୟ ଅଧର୍ମ । ମହାଭାରତରେ ଦ୍ରୋଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇ ମଧ୍ଯ କୌରବଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଆନୁଗତ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଧନୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ଭୀଷ୍ମ ବିଚାରବନ୍ତ ଓ ନ୍ଯାୟବନ୍ତ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ କୂରୁସଭାରେ ଦ୍ରୌପଦୀ ବିବସନା ହେବାବେଳେ ପ୍ରତିବାଦ ନକରି ନିରବ 
ରହିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ମହାଭାରତରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଚରିତ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ଧର୍ମର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା। “ଧୂ” ଧାତୁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଧାରଣ କରିବା। ଏହା 
ବ୍ୟକ୍ତିଜୀବନରୁ ଗୋଷ୍ଠୀଜୀବନ ଓ ସମାଜଂସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ। 
ଏହି ଧର୍ମ ସେତିକିବେଳେ ସମାଜର ହିତସାଧନ କରେ ଯେତେବେଳେ ଏହା 
ସମୟର ପରିବର୍ଭନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ। ପରିବର୍ଭନକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ହେଉଛି 
ବର୍ବନଶୀଳତାର ଲକ୍ଷଣ | ତେଣୁ ବର୍ଵନଶୀଳ -ବିଶ୍ଵବର୍ନଶୀଳ । ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର 
କଲେ, ଜଗନ୍ନାଅ ବର୍ବନଶୀଳ ଓ ପରିବର୍ଭନକୁୂ ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁଥୁବା ଏକ 
ମହାଚେତନା | ଆମେ ଏହି ଦେବତାଙ୍କୁ କେତେବେଳେ ମହାବାହୁ, ରାଜାଧୁୂରାଜ, 
ପରମବ୍ରହ୍ମ କହି ଆମ ମାହାତ୍ସ୍ଯବୋଧର ପରିଚୟ ଦେଉ ତ, କେତେବେଳେ ନିଜର 
ଲୋକପରି ମୋ” କାଳିଆରେ, ମୋ” ଧନମାଳିଆ ବୋଲି କହୁଥାଉ। 
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୨୬୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


ମାହାତ୍ୁବୋଧରେ ଭକ୍ତର ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଆଏ ତାହା ପରାଭକ୍ତି। କିନ୍ତୁ ନିଜର 
ଲୋକପରି ବ୍ଯବହାରରେ ଯେଉଁ ଗୋପୀଭାବ ଥାଏ ତାହା ଅପରାଶକ୍ତି। 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କଠାରେ ଏହି ଯେଉଁ ସକଳ ଭାବ ଓ ସକଳ ଧର୍ମର ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି, 
ତାହା ଗୋଟିଏ ଦିନରେ ବା କେତୋଟି ବର୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ଅନୁସରୀ ହେଲେ ତାହା 
ଗ୍ରହଣୀୟ ହୁଏ। ତେବେ ଏଠାରେ ମନେରଖୁବାକୁ ହେବ ନୂତନକୁ ଧରି ରଖୁବା 
ପାଇଁ ପୁରାତନ ଆଧାର ସବୁବେଳେ ଆବଶ୍ୟକ । ନୂତନତା ବା ପରିବର୍ଭନ ନାମରେ 
ଆମେ ଏକାଦିନକେ ଆମ ପରମ୍ପରାକୁ ପରିହାର କରିପାରିବା ନାହିଁ। ସୁତରାଂ 
ପୁରାତନକୁ ଆଧାର କରି ନୂତନର ଆବାହନ ହିଁ ପ୍ରଗତିର ଲକ୍ଷଣ | ଜଗନ୍ନାଥସଂସ୍କୃତି 
ସମସ୍ତ ଅନୁସାରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ପରବର୍ରନକୁ ସ୍ବୀକାର କରି ଆସିଥୁବାରୁ ଏହା 
ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ହୋଇପାରିଛି । 
ସୌଜନ୍ୟ କୋଣାର୍କ 
କୋଣାର୍କ ରଥଯାତ୍ରା ସଂଖ୍ୟା- ୨୦ ୧ ୪ 
ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ 
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୨୬୧ 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କିଂବଦନ୍ତୀ : ଏକ ଭବିଷ୍ୟଧର୍ମୀ ପରଂପରା 
ଶ୍ରୀ ମନୋଜ ଦାସ 


ଅଧ୍ବକାଂଶ ବେଳେ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ତରଫରୁ ଏ ଲେଖକଙ୍କୁ କୌଣସି ନିରୂପିତ 
ବିଷୟ ଉପରେ ତା”ର ବକ୍ତବ୍ୟ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଥାଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଏ ଲେଖକ ଉପରେ ବିଷୟ ନିର୍ବାଚନ ଛାଡ଼ିଦିଆଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ମୁହୂର୍ଗରେ ଯେଉଁ ବିଷୟଟି ଭାବନାକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରୁଥାଏ, 
ସେ ତାହାରି ଉପରେ କିଛି କହିବାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିଏ । ଆଜିର ଏ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ଏତିହ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ହିଁ ବକ୍ତାଟି କହିବା ଲୋଡ଼ା। ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟର ଭିତ୍ତି ନିରୂପିତ। 
ତାକୁହିଁ ସ୍ଵରଣରେ ରଖୁ ନିକଟ ଅତୀତରେ କେତେକ ଜିଜ୍ଞାସୁଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ଅବଲମ୍ବନରେ 
ମନୋନୀତ କଲି ଯେଉଁ ବିଷୟ ଶିରୋନାମା, ତାହା ହେଲା: “ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
କିଂବଦନ୍ତୀ : ଏକ ଭବିଷ୍ୟଧର୍ମୀ ପରଂପରା |” 

ଏ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଆବାହକ “ ଆମ ଓଡ଼ିଶା” | ଓଡ଼ିଶା ଶବ୍ଦଟି ଉପରେ ମନଧ୍ଯାନ 
ଏକାଗ୍ର କରିବା ମାତ୍ରେ ଶବ୍ଦଟିର ବିଭୂତି ମହାକାଳର କାହିଁ କେଉଁ ସୁଦୂର 
ଦିଗ୍ବଳୟକୁ ନେଇଯାଏ। ରାମାୟଣ ଯୁଗର ରଶି ଦୀର୍ଘତମା! ତାଙ୍କର ପାଞ୍ଚପୁତ୍ର: 
ଅଙ୍ଗ, ବଙ୍ଗ, କଳିଙ୍ଗ, ପୁଣ୍ତ ଏବଂ ସମହ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକ ଏକ ବିଶାଳ ପରିସର 
ଉପରେ ପ୍ରଭୁତଵ ବିସ୍ତାର କରିଥୁଲେ। କଳିଙ୍ଗ ଏଡ଼େ ବିଶାଳ ଥଲା ଯେ ତାକୁ 
ସମ୍ଭବତଃ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି ଶାସନ କରାଯାଉଥିଲା: ଉତ୍ତର କଳିଙ୍ଗ, ମଧ୍ଯ 
କଳିଙ୍ଗ ଓ ଦକ୍ଷିଣ କଳିଙ୍ଗ | ସମନ୍ବିତ ତିନିଭୂଖଣ୍ଡକୁ କୁହାଯାଉଥୁଲା ତ୍ରିକଳିଙ୍ଗ | 

ଉତ୍କଳ ନାମଟି କିନୁ ଆହୁରି ପ୍ରାଚୀନ। ବୈବସ୍ବତଙ୍କ ପୁତ୍ରବର୍ଗ-ପୁରୁରବ, 
ବିନତାସ୍ବଵ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ ଉକ୍ସଳ। ଏମାନେ ବୈଦିକ ଚରିତ୍ର। ସେ 
ଯାହାହେଉ, କାଳକ୍ରମେ ଆଜିର ଏ ଓଡ଼ିଶାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଏକଦା ଗଠିତ, ଖଣ୍ଡିତ, 
ପୁନର୍ଗଠିତ, କଦବା ପ୍ରସାରିତ, କଦବା ସଙ୍କୁଚିତ ଭୂଖଣ୍ଡ ଏହିପରି ନାନା ନାମରେ 
ପରିଚିତ ହୋଇଛି; ଉକ୍ସଳ, କଳିଙ୍ଗ, ଉଡ଼, କୋଶଳ, ତୋଷଳ ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 

କେତେ ଅତୀତକୁ ବ୍ଯାପ୍ତ ଏହାର ସଂସ୍କୃତି ୨ ଆମେ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ 
ମହାଭାରତକୁ ଆମ ସାହିତ୍ୟ ପରଂପରାର ପ୍ରାଥମିକ ଯୁଗର ବଳିଷ୍ଠ ସ୍ଢଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ରୂପେ 
ଦେଖୁ। ମୁଁ ଜାଣେନା, ବସାଦାସଙ୍କ “କଳସା ଚଉତିଶା” ବା ମାର୍କଣ୍ଡ ଦାସଙ୍କ 
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' କେଶବ କୋଇଲି” ସାରଳାଙ୍କ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ରଚନା କି ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟାୟର 
ସାହିତ୍ୟରେ ଭାଷାର ଯେଉଁ ଲଳିତ ତଥା ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଭାବଗର୍ଭକ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି ସେ ସବୁ ଆକସ୍ମିକ ହୋଇ ନ ଥାଇପାରେ। ଏସବୁର ପୂର୍ବରୁ ବହୁ 
କହିବା ଉଚିତ ହୋଇଥୁ୍‌ବ। ସେସବୁ ଲିଖତ ହୋଇଥାଇ ନ ପାରେ, ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ବିଲୁପ୍ତ । କିନଧୁ ସାରଳା ମହାଭାରତ ଭଳି ଏକ ପ୍ରସତୂଟିତ ପରିପକ୍‌ ସାହିତ୍ଯ 
ବୃନ୍ତହୀନ ହୋଇନପାରେ । 

ତେବେ ଓଡ଼ିଶାର କୁଳୀନ ଭାଷା ଥୁଲା ସଂସ୍କୃତ। ମୁଁ ଯଦି କହିବି ପ୍ରାଚୀନ 
କଳିଙ୍ଗର ଜଣେ ଅସାମାନ୍ୟ ପ୍ରତିଭା ସମଗ୍ର ସଭ୍ୟ ପୃଥିବୀର ସାହିତ୍ୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଛନ୍ତି, ଆପଣମାନେ ହୁଏତ ଭାବିବେ ମୁଁ ଭାବପ୍ରବଣ ହୋଇ ଏପରି କହୁଛି। 
ତାହା ନୁହେଁ। ମୁଁ ମହାପଣ୍ଡିତ ବିଷ୍ୁଶର୍ମାଙ୍କ କଥା କହୁଛି। ସୁପ୍ରାଚୀନ ହିବ୍ର ସାହିତ୍ଯ 
*ଓଲଡ୍‌ ଟେଷ୍ଟାମେଣ୍ଟୀ କଥା କୁହନ୍ତୁ ଇସପଙ୍କ କାହାଣୀମାଳା କଥା କୂହନ୍ଧ, ସଭ୍ଯ 
ଭୂଖଣ୍ଡ ସମୂହର ସବୁ କଥାସାହିତ୍ୟ ହିଁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ରଣି। ସେ କଳିଙ୍ଗର ଅଧ୍ବବାସୀ 
ଥିଲେ ବୋଲି ମୋର ବିଶ୍ଵାସ । ସେ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତିପାଦିତ କଲାଭଳି ଯେତିକି ସାମାନ୍ୟ 
ଯୁକ୍ତି ମୋ ଠାରେ ରହିଛି, ତାହା ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାର ଅବସର ଏହା ନୂହେଁ। ମୋର 
ଅନୁରୋଧ, ଏହା ଉପରେ ଗବେଷଣା ହେଉ।| 

ହଁ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଵ ଶବ୍ଦସଂଯୋଗ “ ଆମ ଓଡ଼ିଶା” । ଓଡ଼ିଶା ସମ୍ପର୍କରେ ଭୁମିକା 
ପରେ ମୁଁ ଇତିହାସକୁ ଚାଲିଯାଉଛି ଅନ୍ୟ ଏକ ସ୍ତରକୁ। କିଏ ଏହି “ଆମେ, 
ଯେଉଁମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆମର ବୋଲି କହୁଛୁ ୨ ସେ, ଆପଣ, ମୁଁ“ ସମଷ୍ଟିଗତ 
ଭାବେ ଆମେ। କିନୁ ମୁଁ କଂଣ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ଓ କାଳରେ ସୀମିତ ? ମୁଁ 
ପୁନଜର୍ନ୍ତରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ। ଆମେ ଯେଉଁ ପରମାତ୍କାରୁ ଏହି ଅଜ୍ଞାନତିମିର, ଏହି 
ପ୍ରକୃତିର ଲୀଳାକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଅବଚରିତ, ଜନ୍ମ ପରେ ଜନ୍ମ ନାନାବିଧ ଅଭିଜ୍ଞତାର 
ନିର୍ଯ୍ୟାସ ସଞ୍ଚୟ କରି, କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ଚେତନାର ପ୍ରଗତି ନେଇ ସେହି 
ପରମାତ୍ବାଙ୍କୁ ପୁନର୍ବାର ଉପଲବ୍ଧି କରିବ ଆମର ଆଅତ୍କା। ‘ମନୋଜ ଦାସ” ନାମଧ୍ଯେୟ 
ଏ ସତ୍ତାଟିର ଦିନେ ଅବସାନ ହେବ। କଳେବର ବିଲୟ ପରେ ପରେ ଶିକ୍ଷା, ଦୀକ୍ଷା, 
ମାନ ଅଭିମାନ ସମ୍ବଳିତ ପ୍ରାଣ ଏବଂ ମନ ମଧ୍ଧ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯିବ। ରହିବ କେବଳ 
ଆତ୍କା। ସେ ଭିନ୍ନ ଏକ ପରିବେଶରେ, ଭିନ୍ନ ଏକ ପରିଚୟ ସମ୍ବଳିତ ହୋଇ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିବ। ଆତ୍ସାର ଜାତୀୟତା ନାହିଁ, ଭାଷା ନାହିଁ। 

ଯେଉଁ ପରିବେଶ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିରେ ମୁଁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଜୀବନ-କାଳ 
ଅତିବାହିତ କରୁଛି ସେହି ସଂସ୍କୃତିର ସର୍ବୋଳ୍ୁଷ୍ଠ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଯଦି ମୁଁ ଆତୃସ୍ଥ 
କରିନେଇପାରିବି ତେବେ ସେ ଜନ୍ମଟି ସାର୍ଥକ ହେବ। ଚେତନାର ଏହି କ୍ରମାଗତ 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କିଂବଦନ୍ତୀ : ଏକ ଭବିଷ୍ୟଧର୍ମୀ ପରଂପରା ୨୬୩ 


ଅଭିବୃଦିର ଗୋଟାଏ ସ୍ତରରେ ଉପନୀତ ହେଲେ ମୁଁ ମୋ ନିଜର ଏକ ନୂତନ 
ପରିଚୟ ପାଏ। ମୁଁ ମୋ ସ୍ଵଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଜାଗିଉଠେ। ଜନ୍ମ ଜନ୍ମ ଧରି ଅବ୍ଯାହତ 
ଥିବା ଜଣକର ବକ୍ତିଗତ କ୍ରମବିକାଶରେ ଏହି ଜାଗରଣ ଏକ ନୂତନ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
ଆନୟନ କରେ | ନିଜର ଚେତନାରେ ନିଜ ଆତ୍ଵ ପରିଚୟ ଫୁଟିଉଠେ- ଅନ୍ତତଃ ସେ 
ଦିଗରେ ଭୂମିକା ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଏ । 

ସ୍ଵଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଶାରଳା ମହାଭାରତରେ ରହିଛି ଏକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ 
କାହାଣୀ । ଜଣେ ଗ୍ରାମବାସୀ ବଣରୁ ଜାଳେଣୀ କାଠ ସଂଗ୍ରହ କରି ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କୁ 
ଯୋଗାଏ। ସେମାନେ ଯାହା ଦିଅନ୍ତି ସେଥ୍‌ରେ କଷ୍ଟେ ମଷ୍ଟେ ତା' ପରିବାର 
ଚଳୁଥାଏ। 

ଅରେ କ୍ରମାଗତ ବର୍ଷା ହେଲା ଏକ ପକ୍ଷକାଳ। ପ୍ରତିବେଶୀମାନଙ୍କୁ ସେ 
ଶୁଖଲଲା କାଠ ଯୋଗାଇ ପାରିଲା ନାହିଁ। ଫଳରେ ନିଜ ଘରକୁ କିଛି ଆମଦାନି 
ହେଲାନାହିଁ। ପରିବାର ଭୋକ ଉପାସରେ ରହିବା ଭଳି ଅବସ୍ଥା ହେଲା। ଚିନ୍ତିତ 
ଲୋକଟିର ମୁଣ୍ଡକୁ ଆସିଗଲା ଗୋଟିଏ ବୁଦ୍ଧି। ଗାଁ ପ୍ରାନ୍ତରେ ମନ୍ଦିର। ତହିଁ ପୂଜିତ 
ବିଶାଳ ବିଗ୍ରହଙ୍କ ଉପାଦାନ କାଠ । 

ନିଶାର୍ଵ। ନିଛାଟିଆ ମନ୍ଦିରରେ ସେ କୁଠାର ହସ୍ତେ କଲା ପ୍ରବେଶ । ବିଗ୍ରହକୁ 
ଆଠଦଶ ଫାଳ କଲେ ବହନ କରିନେଇଯିବା ହେବ ସୁବିଧାଜନକ । ସେ କୁଠାର 
ଉଦ୍ୟତ କଲା | 

ହଠାତ୍‌ ସେ ଶୁଣିଲା ଏକ ବଳିଷ୍ଠ କଣ୍ଠ ନିଃସୃତ ବାଣୀ: ‘ଥୟ ଧର ବାବୃ, 
ଥୟ ଧର।' 

ସେ ରହିଗଲା। 

ସେ ଶୁଣିଲା ପୁନର୍ବାର: “ ତୋର ଲୋଡ଼ା ବିତ୍ତ। ବେଶ୍‌। ସକାଳେ ନଦୀରେ 
ଡବ ପକାଇ ଉଠିବା ବେଳକୁ ତୋ ହାତମୁଠାରେ ଖଣ୍ଡେ ସୁନା ଥୁବ ଯା' ଏଥର। ” 

ବିଗ୍ରହକୁ ଅକ୍ଷତ ରଖୁ ସେ ଘରକୁ ଫେରିଲା। 

ସେ ଅଲୌକିକ ବାଣୀ ସତ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା। ନଣରେ ତଡୁବଦେଇ 
ପ୍ରତ୍ୟହ ପ୍ରଭାତରେ କାଠ ବିକାଳି ଲାଭ କରେ ଖଣ୍ଡିଏ ସୁନା। ମାସ କେତୋଟିରେ 
ସେ ବନିଗଲା ସେ ମୁଲକର ସବୁଠୁଁ ଧନୀ ଲୋକ । 

ପ୍ରତିବେଶୀଟି ତା'ର ଗରିବ ପୂଜକଟିଏ। ବଡ଼ ଦୁଃଖରେ ହୁଏ ତା” 
ପରିବାରର ଦିନାତିପାତ। ପୂଜକ-ପତ୍ନୀଜଣକ କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧିମତୀ । ଧନୀ ପ୍ରତିବେଶୀର 
ପତ୍ନୀସହ ସୌଖ୍ୟ କରି ସେ ସେମାନଙ୍କ ସୌଭାଗ୍ୟର ରହସ୍ଯଟି ଜାଣିନେଲା। 
ବୁଝାଇଲା ସ୍ଵାମୀକୃଃ ଯାଅ କୁଠାର ଧରି ମନ୍ଦିରକୁ, ଧମକ ଦିଅ ଠାକୁରଙ୍କୁ | 
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୨୬୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ତ 


ବହୁ ପ୍ରକାରେ ଆପରି କଲେ ପୂଜକ। କିନୁୁ ଜିଦ୍‌ରେ ଅବିଚଳ ପତ୍ନୀ 
ଅତଏବ କୁଠାର ଧରି ମଧ୍ଯରାତ୍ରିରେ ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବିଷ୍ଠ ହେଲେ ପୂଜକ | ଗମ୍ଗମ୍‌ 
ଝାଳ ବହିଯାଉଛି। ମୃଦୁ ପ୍ରଦୀପ ଆଲୋକରେ ବିଗ୍ରହ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି ଜୀବନ୍ତ, 
ଯେମିତି ଅପଲକ ନେତ୍ରରେ ତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ¦! କୂଠାର ଉଦ୍ୟତ କରିବାକୁ ଯାଇ 
ପୂଜକ ଚେତା ହରାଇ ତଳେ ପଡିଗଲେ । 

ଶୁଣିଲେ ସେ ଦିବ୍ୟବାଣୀ: ମୁଢ଼! ତୁ ଏ କାମଟି କରିପାରିବୁ ବୋଲି ଭାବିଲୁ 
କେମିତି ? ତୋ” ଚେତନା କ'ଣ ତୋତେ ତାହା କରାଇ ଦିଅନ୍ତା ? ତୋ ପ୍ରତିବେଶୀ 
ଏଡ଼େ ଅଜ୍ଞାନ ଯେ ଦୈବବାଣୀ ମଧ୍ଯ ତା' ଭିତରେ କିଛି ଭାବାନ୍ତର ଆଣିଲା ନାହିଁ। 
ଅଜ୍ଞାନ ଜ୍ଞାନୀକୁ ଅନୁସରଣ କରିବ ନା ଜ୍ଞାନୀ ଅଜ୍ଞାନକୁ ଅନୁସରଣ କରିବ ? ଯା 
ଦୁଃଖକଷ୍ଟରେ ଜୀବନଯାପନ ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ତୋର ଚେତନାର ପ୍ରଗତି ହେବ। 

ଚେତା ଫେରିପାଇ ପୂଜକ ଭୀତ କିନ୍ତୁ କୃତଜ୍ଞ ଚିରଭ୍‌ରେ କଲେ ଗୃହ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରନ 

କାହାଣୀଟି ଅବଶ୍ୟ ମୁଁ ଏଠାରେ ମୋ ନିଜ ରୀତିରେ ପରିବେଷଣ କଲି | କିନୁ 
ତା'ର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅପରିବରିତ । 

ଓଡ଼ିଶାର ସାମୁହିକ ଟିର ଉପରେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ସର୍ବାଧଵକ , ତାହା 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି। ସାଧାରଣ, ସାର୍ବଜନୀନ ମାନସରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଭଗବାନ୍‌ 
ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ତଥା ଓଡ଼ିଶା ବାହାରର ଅଗଣନ ନରନାରୀ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ। ରଥଯାତ୍ରା 
ଏବଂ ଦିଅଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ପାଳିତ ହେଉଥିବା ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ଭାଗ ନେବାରେ ସେ 
ଭଗବାନ- ଭକ୍ତ ସଂପର୍କ ସୀମାବଦ୍ଧ | ସେଥିରେ ଭକ୍ତି ଅଛି, ଆବେଗ ଅଛି, ଉସାହ 
ଉଦ୍ଦୀପନା ଅଛି, କିଚୁ ସଂସ୍କୃତି-ମାନସିକତା ନାହିଁ। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କୈନ୍ଦ୍ରିକ କିଂବଦନ୍ତୀ 
ଏବଂ ଇତିହାସରୁ ଆମ ଅନ୍ତସରା କି ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିପାରେ, ଆମେ ତହିଦ୍ାରା 
କେତେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଆଲୋକିତ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା ସେତିକି ନିରୂପଣ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ ହେବ ଆମ ସଂସ୍କୃତି- ସଚେତନତାର ପ୍ରମାଣ 

ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଉ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯ ବା ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ। ଭାରତବର୍ଷର 
ଚାରି ମୁଖ୍ୟ ଧାମ ହେଲେ ବଦ୍ରିନାଥ, ଦ୍ଵାରକା, ରାମେଶ୍ଵରମ୍‌ ଏବଂ ପୁରୀ | ପ୍ରଥମୋକ୍ତ 
ତିନି ଧାମର ଅଧ୍ଶ୍ାତାଙ୍କ ପରିଚୟକୁ ନେଇ କୌଣସି ଦୃନ୍ଦ୍ର ଅଥବା ଯୁକ୍ତିତର୍କର 
ଅବସର ନାହିଁ। ବଦ୍ରିନାଥର ଦିଅଁ ବଦ୍ରିବିଷ୍ଣୁ ଦ୍ଵାରକାର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରାମେଶ୍ବରମ୍‌ରେ 
ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଶିବ। କିନୁ ଜଗନ୍ନାଥ ? ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସେ ଏକ ରୂପ 
ବୋଲି ଆମେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛୁ | କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସୁପରିଚିତ ବହୁ ରୂପ ଭିତରୁ ଏମନ୍ତ 
ରୂପର ଦ୍ଵିତୀୟ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନାହିଁ। ଇତିହାସରେ କେବଳ ମାତ୍ର ପୁରୀଧାମରେ ଏ ରୂପ 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କିଂବଦନ୍ତୀ : ଏକ ଭବିଷ୍ୟଧର୍ମୀ ପରଂପରା ୨୬୫ 


ପ୍ରକଟିତ | ପୁରୀର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅନୁସରଣ କରି ପରବର୍ଭୀ ଜୀବନରେ ଭକ୍ତମାନେ ଏମନ୍ତ 
ମୁର୍ରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ଭିନ୍ନ କଥା 

ଏହି ରୂପଧାରୀ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉପରେ ନିଜ ନିଜର ଦାବି ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ମନ୍ଦିର ଅନୁଧାବକମାନେ। ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ଶୂନ୍ୟବାଚୀ ଓ ତାନ୍ତିକ | ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଇତିହାସ ଶତାଦ୍ଦୀ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ଆକର୍ଷଣର ଇତିହାସ। ବିକର୍ଷଣରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦୁଇ। ଗୋଟିଏ ସର୍ବଜନବିଦିତ। 
କଳାପାହାଡ଼ ଭାବରେ କୁଖ୍ୟାତ ଆକ୍ରମଣକାରୀର ଉତ୍ପାତ । ଦ୍ଵିତୀୟଟି ଆକର୍ଷଣର ହିଁ 
ଏକ ବିକୃତ ପରିପ୍ରକାଶ | ସତ୍ୟ ମହିମା ଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କ କିଞ୍ଚିତ 
ପ୍ରଭାବ ହେଲା ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମାର୍୍ରେ। ୧୮ ୨୬ରେ ପୁରୀଠାରୁ ହିଁ ସେ 
ତାଙ୍କ ଅଭିନବ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ ଅଞ୍ଚଳ ଭ୍ରମଣ କରିବା 
ସଂଗେ ସଂଗେ ବଙ୍ଗ, ଆସାମ, ବିହାର, ଆନ୍ଧୁ ଏବଂ ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶ ଯାଏଁ ସେ ତାଙ୍କ 
ମତପ୍ରଚାର କରିବା ଅନ୍ତେ ୧୮୭୬ରେ ଦେହତ୍ୟାଗ କଲେ। ୧୮୮୧ ମସିହା 
ମାର୍ଚ୍ଚ ପହିଲା ଦିନ ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଘଟିଗଲା ଗୋଟିଏ ବିଚିତ୍ର କାଣ୍ଡ | 
ଦାସରାମ ନାମକ ଜଣେ ମହିମା ନେତା ବାରଜଣ ପୁରୁଷ ଏବଂ ଚାରି ଜଣ ନାରୀ 
ଅଲେଖ ମତବାଦୀଙ୍କୁ ଧରି ମନ୍ଦିର ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କଲେ ଏମନ୍ତ ଉଦ୍ଯମ 
ଉତ୍ସାହରେ ଯାହା ଆକ୍ରମଣ ବୋଲି ମନେ ହେଲା। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଭଗବାନ 
ଶୂନ୍ୟ, ଅତଏବ ଏ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଦିଅତ୍ରୟ ଶୂନ୍ୟରେ ପରିଣତ ହେବା ଲୋଡ଼ା 

ମନ୍ଦିରର ବିସ୍ପିତ ସେବକମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ବାଧା ଦେଲେ। ହେଲା 
ସଂଘର୍ଷ ଦାସରାମଙ୍କର ପ୍ରାଣ ଗଲା। 

ବ୍ୟାପାରଟିର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଅଦ୍ଯାବଧୂ ରହସ୍ୟମୟ। ମହିମାବାଦୀମାନେ ଅହିଂସ, 
ଭାରସାମ୍ୟହୀନ ଏକ ଉଦ୍ୟମ ଆହ୍ବାନରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶୂନ୍ଯ ରୂପରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ 
ବ୍ୟାକୂଳ ଥୁଲେ। ସମ୍ଭବତଃ ତାହା ଏକ ଉଗ୍ର ଆକର୍ଷଣ ବିକର୍ଷଣର ରୂପ ନେଲା। 

ସେ ଯାହାହେଉ, ଆକର୍ଷଣର ଇତିହାସ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ବା ମତବାଦର 
ଦାବିରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ। ଯାହା ତାହାଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ଜାନ୍ବଲ୍ୟମାନ ଭାବରେ 
ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ, ତାହା ହେଲା ପ୍ରତି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭକ୍ତର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଭିତରେ ତା” ନିଜ ଆରାଧ୍ୟର ଉପଲବନ୍ଧି। ଅସଂଖ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଭିତରୁ 
କେତୋଟି ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରାଯାଉ | ଜ୍ଞାନତପସ୍ଵୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ରୂପରେ 
ଦେଖୁଲେ କଦାଚିତ୍‌ କାଳିନ୍ଦୀ ତଟ ବିପିନରେ ଲୀଳାରତ, ଭୁଜରେ ବେଣୁ, ଶିରରେ 
ଶିଖୀପୁହୁ ସୁଶୋଭିତ କୃଷ୍ଣଃ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଚକାଡ଼ୋଳାରେ ସେ ପୁଣି ଦେଖୁଲେ 
କଟାକ୍ଷର ତଢିତ୍‌ ! 
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୨୬୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଅଭୁଲା ପୁଣି ସନ୍ଧ୍‌ ତୁଳସୀ ଦାସଙ୍କ ଅଭିଜ୍ଞତା | 

ବାରଣାସୀରୁ ସନ୍ଧ ଆସିଥ୍‌ଲେ- ଜଗନ୍ନାଥ ଯେହେତୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏକ ରୂପ, 
ତେଣୁ ସେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଭିତରେ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଅନୁଭବ କରିପାରିବେ। ଉଭୟ ରାମ 
ଏବଂ କୃଷ୍ଣ ତ ବିଷୁଙ୍କର ଅବତାର ! କିନୁ ତ୍ରିମୁରରି ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରି ସେ ରାମଙ୍କ 
ଉପସ୍ଥିତିର ସ୍ନ୍ଦନ ତିଳେ ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ । ହତାଶ ହେଲେ । 

ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଏକ ସାଧାରଣ ଦିନ । ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଭିଡ଼ ନାହିଁ। ସନ୍ଧ୍ୟା 
ନଇଁ ଆସୁଛି। ସନ୍ଧ୍‌ ମହାଶୟ ବାଇଶ ପାହାଚଦେଇ ଅବତରଣ କରୁଛନ୍ତି, ଅଚାନକ 
ମାଙ୍କଡ଼ଟିଏ ଡେଇଁ ଡେଇଁ ଆସି ତାଙ୍କ ଉତ୍ତରୀୟ ଖଣ୍ଡିକ ଅପହରଣ କରିନେଇ 
ଚାଲିଗଲା। ବାରଣାସୀରେ ନାଗରିକ ରୂପେ ମାଙ୍କଡ଼ର ଏ ଆଚରଣରେ ସନ୍ମ ଅବଶ୍ୟ 
ବିସ୍ମିତ ହୋଇ ନଥବେ- ଅସ୍ୃସ୍ତି ଅନୁଭବ କରିବା ସତ୍ତେ। 

କିନ୍ତୁ ସେ ବିସ୍ମିତ ହେଲେ ପର ମୁହୂର୍ଭରେ । ବାଇଶ ପାହାଚର ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ 
ଦେଖାଦେଲେ ଜଣେ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ପୁରୁଷ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳକୁ ଚାଲିଯାଇଥ୍‌ବା 
ବାନର ବାପୁଡ଼ାକୁ ଦେଲେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ! ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ବାନରଟି ସନ୍ମଙ୍କ 
ନିକଟକୁ ଆସି ଉତ୍ତରୀୟଟି ତାଙ୍କୁ ସବିନୟ ପ୍ରତ୍ଯାର୍ପଣ କରି ଅଦ୍ଧଶ୍ଯୟ ହୋଇଗଲା। 

ରାତ୍ରିରେ ସ୍ବପ୍ନରେ ସନ୍ମଙ୍କୁ ଦେଖାଦେଲେ, ତାଙ୍କ ଇଷ୍ଟଦେବତା ଶ୍ରୀରାମ। ସେ 
କହିଲେ, “ ସୁଳରୂପର ଆବରଣ ଭେଦ କରି ବିଗ୍ରହ ଅଭ୍ଯନ୍ତରରେ ଅନିବିନିଷ୍ 
ହୋଇପାରିବା ଭଳି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ହରାଇଲୁ ବସ୍ସ ?” 

ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରସ୍ତୁତି ସହ ପରଦିନ ସନ୍ଗ୍‌ ପ୍ରବେଶ କଲେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ । ଏକାଗ୍ର 
ହେଲେ ତ୍ରିମୂର୍ରି ଉପରେ। ଶ୍ରୀରାମ, ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଏବଂ ମାତା ସୀତାଙ୍କ ଦିବ୍ଯରୂପ ତାଙ୍କୁ 
କଲା ଅଭିଭୂତ | ସେ କୃତାର୍ଥ ହେଲେ। 

ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର ଜଣେ ଗଣେଶ ଭକ୍ତ, ନାମଟି ତାଙ୍କର ଗଣପତି ମିଶ୍ର, 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରୂପରେ ସେ ଦେଖୁଲେ ବକ୍ରତୁଣ୍ଡଦେବ କିଶୋର | 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ରୂପ ଗତାନୁଗତିକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିଗ୍ରହମାନଙ୍କ ଭଳି 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭକ୍ତଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ, ଆଶା ଓ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ ସେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଅନ୍ତେ ନାହିଁ ହୁଏତ । 

ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପ୍ରାଚୀନତା ସମ୍ପର୍କରେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବହୁ ତଥ୍ଯ ରହିଛି ବୋଲି 
ପଣ୍ଡିତମାନେ କହନ୍ତି । ଏପରିକି ରଗ୍‌ବେଦର ଦଶମ ମଣ୍ଡଳର ଏକ ସୂକ୍ତକୁ ପ୍ରଖ୍ୟାତ 
ବୈଦିକ ବ୍ଯାକରଣବିତ୍‌ ସାୟଣାଚାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛନ୍ତି ଏହି ପ୍ରକାର: “ ସମୁଦ୍ର 
କୂଳରେ ଦାରୁନିର୍ମିତ ପୁରୁଷୋରମ ବିଗ୍ରହ ବିଦ୍ୟମାନ ” | ସେ ମୂଳ ସୂକ୍ତଟିରେ- ତାହା 
ଦଶମ ମଣ୍ଡଳରେ ୧ ୫ ୫ ସୂକ୍ତ- ' ଅପୁରୁଷମ୍‌' ଶବ୍ଦ ଦେଖୁଛି- ପୁରୁଷୋରମ ନୁହେଁ | 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କିଂବଦତ୍ତୀ : ଏକ ଭବିଷ୍ଯଧର୍ମୀ ପରଂପରା ୨୬୭ 


ସେ ଯାହାହେଉ ଅଷ୍ଟାଦଶ ମହାପୁରାଣକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ବାକି ସବୁୂପୁରାଣ- 
ଉପପୁରାଣ, ସ୍ଥଳ ପୁରାଣ ଇତ୍ୟାଦି ସେସବୁର ଲେଖକବର୍ଗଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅଭିଜ୍ଞତା, 
ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସମୁହର ସମାବେଶ । ଏପରିକି ଅଷ୍ଟାଦଶ ମହାପୁରାଣର 
ବର୍ଭମାନ ମିଳୁଥିବା ସଂସ୍କରଣ ସବୁ ମୌଳିକ ନୂହେଁବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା 
ସପକ୍ଷରେ ବହୁ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। 

ଅତଏବ କେହି କେହି ପୁରାଣରେ ଯେଉଁ ସମସ୍ତ ବିବରଣୀ ରହିଛି, ସେସବୁ 
ଜନଶ୍ରତି ଏବଂ କିଂବଦନ୍ତୀ ତୁଳନାରେ ଅଧ୍ବକ ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ବୋଲି ଭାବିବାର କାରଣ 
ନାହିଁ। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆଦିପର୍ଯ୍ୟାୟ ସମ୍ପର୍କିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଉପରେ ମୁଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଛି। 
ସେ କିଂବଦନ୍ତୀର ମଧ୍ୟ ଅନେକ ପୃଥକ୍‌ ରୂପ ରହିଛି। 

ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଉଜ୍ନୟିନୀରୁ ଆସିଥୂଲେ ନା ସେ ଉଦ୍ଧୀୟାନର ରାଜା- ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୀ 
ହିଁ ଥଲା ତାଙ୍କ ରାଜଧାନୀ- ସେକଥା କହିହେବ ନାହିଁ। ଯଦି ସେ ଥିଲେ ମାଳବରୁ 
ଆଗନ୍ତୁକ, ତେବେ କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ତାଙ୍କୁ ଆତିଥ୍ୟ ଦେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ହୋଇଥାନ୍ତା। 
କିନ୍ତୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜାଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ। ସମ୍ଭବତଃ 
ସେଯୁଗରେ- ଅନ୍ତତଃ ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଭୂଖଣ୍ଡ ଏକ 
ପ୍ରକାର ଅର୍ଵ-ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବିଭିନ୍ନ ମଣ୍ଡଳ ଯୋଗେ ଶାସିତ ହେଉଥୁଲା। 
କଳିଙ୍ଗ ସମର ଯେଉଁ ବିଭ୍ରାଟ ସୂଜିଥବ, ବାତାବରଣରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ହା' ହୃତାଶ 
ଖେଳାଇ ଦେଇଥୁୂବ, ସେହି ପଟ୍ଟଭୂମିରେ ରାଜ୍ୟକୁ ପୁନଃବିନ୍ୟସ୍ତ ଏବଂ ସୁସଂଗଠିତ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରକୃତି ଖାରବେଳଙ୍କ ଭଳି ଜଣେ ବଳିଷ୍ଠ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଅଭ୍ଯୁଦୟ 
ସମ୍ଭବ କଲା।| 

ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କ ଅନ୍ୟତମ ସାଧକ ଦୂତ ବିଦ୍ୟାପତି ଯାଇ ଅରଣ୍ୟ ବସତିର ମୁଖ୍ୟ 
ବିଶ୍ଵବାବସୁଙ୍କ ଅତିଥ ହୋଇଛଚ୍ତି, ସୁକନ୍ୟା ଲଳିତା ସହ ବିବାହ ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ବିଶ୍ଵାବସୁ କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ ଗୁମ୍ଖାରେ ପ୍ରତ୍ୟହ କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ 
ଦିବ୍ୟବସ୍ତୁକୁ ପୂଜାର୍ପଣ କରିବା ସମ୍ପର୍କରେ ଅବହିତ ହୋଇଛନ୍ତି, କୌଶଳ କ୍ରମେ 
ତା'ର ସନ୍ଧାନ ନେଇଛନ୍ତି, ନିଜର ସାଧନା- ସିଦ୍ଧ ଅନ୍ତବୌଧ ଦ୍ଵାରା ବୁଝିଛନ୍ତି ଯେ 
ସେ ଆସିଥଲେ ସେହି ବସ୍ତୁଟିର ସନ୍ଧାନରେ,ତାକୁ ଧରି ପକାଇ ଆସିଛନ୍ତି ପୁରୀ, 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ହୃଦୟଙ୍ଗମ ହୋଇଛି ଯେ ବିଦ୍ୟାପତି-ଆନୀତ ବସ୍ତୁହିଁ ଥଲା ତାଙ୍କ 
ଅଭାସ୍ତିତ ଦିବ୍ୟ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ। 

ଭାସମାନ ଦାରୁ କୂଳସ୍ଥ ନ ହୁଅନ୍ତେ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଅରଣ୍ୟକୁ ଯାଇ ବିଶ୍ବାବସୁଙ୍କ 
ସହଯୋଗ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା, ଲୁକ୍‌ାୟିତ ଦିବ୍ଯସଭା ସର୍ବସମାଜରେ ପ୍ରକଟିତ ହେବା 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲା ବୋଲି ବିଶ୍ବାବସୁଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା, ପ୍ରାଞ୍ଞ ବିଶ୍ଵାବସୁ ରାଜାଙ୍କୁ ସହାୟତା 
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୨୬୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ଦେବା, ଦାରୁକୁ ଦିଅଁରେ ରୂପାୟିତ ଜରିବା ନିମନ୍ତେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ ଶିଳୀଙ୍କ ଆଗମନ, 
ମୁର୍ରି ନିର୍ମାଣ ଶେଷ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ତାଙ୍କ କୋଠରି ଭିତରକୁ କେହି ପ୍ରବେଶ କରିବେ 
ନାହିଁ ବୋଲି ତାଙ୍କର ସର୍ଭ, ମହାରାଣୀ ଗୁଣ୍ଡିଚା ଧୈର୍ଯ୍ୟ ହରାଇ କୋଠରି ଦ୍ଵାର 
ଖୋଲିଦେବା ଫଳରେ ମୁର୍ଭି ଅସମ୍ପୂର୍ଣ ରଖ ସେ ରହସ୍ଯମୟ ଶିଳୀ ବିଶ୍ବକର୍ମାଙ୍କର 
ଅନ୍ତର୍ଧାନ-କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଏ ସମସ୍ତ ଦିଗ ଆମକୁ ଜଣା। ଜନଶ୍ରତି ବାହାରେ ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଯେତେ ବିବରଣୀ ପ୍ରଣୀତ ହୋଇଛି, ଶିଶୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଦେଉଳ ତୋଳା' 
ତହିଁ ଭିତରେ ସମ୍ଭବତଃ ସବୁଠାରୁ ଜନପ୍ରିୟ। ବର୍ଭମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା, କ'ଣ ଏ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ୨ ଏହା ଭିତରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରହିଛି କେଉଁ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ 
ଇଙ୍ଗତ ? 

କାଳଜୟୀ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟିଏ ଭିତରେ ନିହିତ ଥାଏ ଏକ ବିଶେଷ ସତ୍ୟ । ମୋର 
ବିଶ୍ଵାସ, ବିଶ୍ଵାବସୁ ଆଉ କେହି ନୁହନ୍ତି ଜରାଶବରଙ୍କ ବଂଶଧର | ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଜରାଶବର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦେହାବସାନର ହେତୁ ହେବା ଅନ୍ତେ, ବିଷର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ତରେ ସ୍ଵଗ୍ରାମ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଉପକୂଳେ କୂଳେ ଆସି କଳିଙ୍ଗର ଏକ ଅରଣ୍ଯ ଭିତରେ ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଛନ୍ତି | ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ କୂଳ-କୁଟୁମ୍ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଯୋଗ 
ଦେଇଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ଅନୁଗତବର୍ଗ। ବସତିଟିଏ ଗଢ଼ିଉଠିଛି। ଜରା ଶବର ନିଜ ସାଥ୍‌ରେ 
ଆଣିଥୁବା ଚିତାଲବ୍ତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶ୍ରୀତନୁସ୍ମକାରକୀ ( ଣା) ସାଇତି ରଖୁଛନ୍ତି ଏକାନ୍ତ 
ଗୋପନରେ। ତାଙ୍କ ବଂଶଧରମାନେ- ବିଶ୍ବାବସୁଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାକୁ ଗୋପନରେ 
ହିଁ ପୂଜା କରିଛନ୍ତି 

ଅବଶେଷରେ ତାକୁ ହସ୍ତଗତ କରିଛନ୍ତି ବିଦ୍ଯାପତି- ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି 

ଦ୍ୟୁମ୍ମଙ୍କ ଛାମୁରେ । 

ଶ୍ରୀତନୁସ୍କାରକୀରୂପକ ବ୍ରହ୍ମ ଜୀବନ୍ୟାସ ଦେବଦାରୁ ବିଗ୍ରହକୁ | ଦାରୁହିଁ 
ଏକଦା ଥୁଲା ଏ ନିର୍ଜୀବ ସ୍ଥୁଳ ପୃଥବୀରେ ଚେତନାର ଆଦିମତମ ଆତ୍ଧପ୍ରକାଶ। ତହିଁ 
ପରଠୁ ଅବ୍ଯାହତ ରହିଛି କ୍ରମବିକାଶ! ଦାରୁରୁ ପ୍ରାଣିଜଗତ; ତହିଁରୁ ସବୁଠାରୁ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ପ୍ରାଣୀ ମଣିଷ। ବିଶ୍ଵକର୍ମା ବିଶ୍ବବ୍ଯାପ୍ତ କ୍ରମବିକାଶର ଶିଳ୍ପୀ, ଦାରୁକୁ 
ରୂପାୟିତ କରୁଛଚ୍ତି, ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଏକ ସତ୍ତାରେ | କିନ୍ତୁ କର୍ମ ତାଙ୍କର ଅସମ୍ପୂର୍ଣ 
ରହିଗଲା-ମହାରାଣୀରୂପକ ପ୍ରକୃତି ନିହିତ ଅବିଶ୍ବାସ ଓ ଅବସ୍ଥାର ହସ୍ତକ୍ଷେପ 
ଫଳରେ। 

ଏହା ଦୁର୍ଘଟଣା ଭଳି ମନେ ହୋଇପାରେ ଆମ ଧାନଧାରଣା ସ୍ତରରେ ! କିନୁ 
ଏହା ବାସ୍ତବତାର ଏକ ନିର୍ଭୁଲ ଚିତ୍ର। ଜଗନ୍ନାଥ ଏ ପୂଥବୀରେ ବିକାଶଶୀଳ 
ପୂର୍ଵତାର ପ୍ରତୀକ, ସେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ଭିତରେ ଚାଲୁଥବା ସେହି ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କିଂବଦନ୍ତୀ : ଏକ ଭବିଷ୍ୟଧର୍ମୀ ପରଂପରା ୨୬୯ 


ପ୍ରତୀକ । ସେ ଭଗବାନ୍‌; କିନ୍ଧୁ ମଣିଷ ସହ ଏକୀଭୂତ। ସେ ଜ୍‌ରରେ ପୀଡ଼ିତ ହୁଅନ୍ତି; 
ତାଙ୍କ ଚିକିତ୍ସାର ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ; ସେ କଳେବର ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି, ଜ୍ଞାତି କୂଟୁମ୍ବବର୍ଗ 
(ବିଦ୍ୟାପତି-ଲଳିତାଙ୍କ ବଂଶଧରଗଣ ମୁଖ୍ଯତଃ) କ୍ରନ୍ଦନକରନ୍ତି, ତାଙ୍କର ହୂଏ 
ନବକଳେବର ବା ପୂନର୍ଚନ୍। ସେ ମଣିଷର ଅପୂର୍ଣ୍ତତାର ପ୍ରତୀକ, ସେ ପୁଣି ମଣିଷର 
ଭବିଷ୍ୟତ ପୂର୍ଣ ତାର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି । 

ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଵ ବିଷୟ ହେଲା, ସେ ନିଦ୍ରା ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତି 
ଗୀତଗୋବନ୍ଦ | ଏ ରଚନାର ଆରମ୍ଭ ଦଶାବତାର ଦେଇ | କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମାତ୍ରେ ଅତୀତରେ 
ସମାପ୍ତ ଏକ ଘଟଣା| ସାରା ପୂଥବୀରେ ଦଶାବତାର ହିଁ ଏକମାତ୍ର କିଂବଦନ୍ତୀ ଯାହା 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ସମାପ୍ତ । ଅବତାର ଅର୍ଥ ମହାସ୍ବଜନ ଓ ବିବର୍ଭନୀ ଶକ୍ତିର ଏକ ଏକ 
ମାତ୍ରାର ଆବରଣ: ଜଳରେ ପ୍ରାଣଶକ୍ତିର ପ୍ରଥମ ଅବତରଣଂ- ପ୍ରତୀକ ଯା'ର 
ମସ୍ସ୍ୟାବତାର, ଜଳ ଓ ସ୍ଥଳ ଭିତରେ ସେ ଶକ୍ତିର ବିବରଣ, କୂର୍ମାବତାର, ଜୀବନଶକ୍ତିର 
ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ରୂପାୟନ ବରାହ ଅବତାର, ପ୍ରାକ୍‌ ମାନବିକ ପ୍ରାଣୀରୁ ମାନବ ସ୍ତରକୁ 
ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା ସମ୍ଭାବନା ନୃସିଂହ ଅବତାର, ମାନବର ଆଦିମ ବିକାଶ ବାମନ 
ଅବତାର, ପୂର୍ଣାଙ୍ଗ ବିକାଶ ପରଶୁରାମ-ତେଜୋଦୀପ୍ତ ପୁଣି ପରିପୂର୍ଵ ଉପରେ ଆଧ୍ବପତ୍ୟ 
ବିସ୍ତାରର ପ୍ରତୀକରୂପୀ କୁଠାର ଶୋଭିତ- ସେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପରାକ୍ରମକୁ ନୈତିକ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ନିୟନ୍ତିତ କରିବାର ଶର୍ରିଧାରୀ ଅବତାର ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ପ୍ରଜ୍ଞାର ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ପରିପ୍ରକାଶ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଦ୍ଯାବଧୂ ଧାରାବାହିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରୁ ଖସିଯିବା ନିମନ୍ତେ 
ଅଧୀର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ନିର୍ବାଣର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ବୃଦ୍ଧ ଏମାନେ ସଭିଏଁ ଅତୀତ । କିନ୍ତୁ 
ନିର୍ବାଣ ହିଁ ସୃଷ୍ଟିର ଏକମାତ୍ର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହୋଇପାରେନା, ବସ୍ତୁତଃ ତାହା ଏକ 
ପଳାୟନ | ସୃଷ୍ଟିର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେଲା ଅଜ୍ଞାନ, ଅବିଦ୍ୟା, ମୁତ୍ୟୁ ବିବର୍ଜିତ ଏକ ପର୍ଯ୍ୟାୟ । 
ଏହିସବୁ ନୈତିବାଚକ ଗୁଣର ସମଷ୍ଟି ମ୍ବେଛତ୍ଵ। ପରବର୍ରୀ ଅବତାର ମ୍ବେଳସଂହାର 
କରିବେ। ସେ କଳ୍କୀ। କିତୁ ମ୍ବେଳ୍ରସଂହାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ପ୍ରାୟ କେହି ବର୍ଭିବେ ନାହିଁ। 
ଅତଏବ ମ୍ବେଛ ସଂହାର ନୂହେଁ, ମୃେଛତ୍‌ର ଅନ୍ତ | ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଭାଷାରେ ରୂପାନ୍ତର | 
ତାହାହିଁ ମାନବତାର ଭବିଷ୍ଯତ। 

ଆଜିର ଅଜ୍ଞାନ-ଅଧୁଷିତ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ମଣିଷ ଦିନେ ପରିପୂର୍ଵତା ଲାଭ କରିବ; 
ମାନସୋତ୍ତର ଏକ ଦିବ୍ୟମାନବରେ ପରିଣତ ହେବ । ଭବିଷ୍ଯତ୍ବାଦୀ “ ଦଶାବତାର 
ପ୍ରତି ନିଜର ଅନୁରକ୍ତି ପ୍ରକାଶ କରି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସତେ ଅବା ଆମକୁ ସେହି ଅନାଗତ 
ଦିନ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ରଖୁବାକୁ ଇଙ୍ଗିତ ଦେଉଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ଆସ୍ଥାର ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ 
ତାଙ୍କ କଳେବର ଅସମ୍ପୂର୍ଣ ସେହି ଆସ୍ଥାରେ ସମ୍ପଦି ହେଲେ ମଣିଷ ଦିନେ ପୂର୍ଣ୍ତତାର 
ଦ୍ଵାରଦେଶରେ ହେବ ଉପନୀତ। 
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୨୭୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉସ୍ସ 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସମସ୍ତ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମର ଉର୍ବଵ୍ବରେ। ଯେକୌଣସି ଭକ୍ତ-ସେ 
ଯେଉଁ ମତବାଦର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥାଉନା କାହିକି, ତାଙ୍କ ସହ ସ୍ଥାପନ କରିପାରିବ 
ନିଜସ୍ଵ ଅନନ୍ଯ ସମ୍ପର୍କ | 

ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାର ଆଧଯାତ୍ମିକ ବାତାବଣରେ ଏହି ସତ୍ଯର ବିଶେଷ ଭୂମିକା 
ଥିଲା ବୋଲି ମନେ ହୁଏ। ସତ୍ଯଟିର ଏକ କାହାଣୀ ରୂପ ସାରଳା ମହାଭାରତ 
ପରିବେଷଣ କରିଛି। ଅିବକଳ ନ ହେଲେ ବି ବିଷୟସାରଟି ଏହିପରି: 

ମହାଭାରତ ସମର ଅନ୍ତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵାରକାରେ ଯାପନ କରୁଛନ୍ତି ଶାନ୍ତ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଜୀବନ । ଦିନେ ତାଙ୍କ ରାଜସଭା ଭିତରକୁ ପଶିଆସିଲା ବାଳକଟିଏ। 
ଅଭିଯୋଗ ତା'ର - ତା' ସହ ଖେଳୁଥିବା ଅନ୍ୟ ଏକ ବାଳକ ତାକୁ ମାରିଛି ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
ଚାପୁଡ଼ା। 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦେଖୁଲେ ବାଳକର ଚିବକୁରେ ତା'ର ଦାଗ। ସତେ ଅବା ସେ 
ପ୍ରବଳ ଉତ୍ତେଜିତ ! ସିଂହାସନରୁ ଉଠି ପଡିଲେ | “ କାହିଁ ଗଲା ସେ ଦୃଷ୍ଟ ? ” ଏ ପ୍ରଶ୍ 
କରି ସେ ରାଜପଥକୁ ନିଷ୍ତାନ୍ତ ହେଲେ। ସଭାସଦ୍‌ବର୍ଗ ତଟସ୍ର। ଯେଉଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଯୁ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଧୀର ସ୍ମିର, ସାମାନ୍ୟ ପିଲାଖେଳରେ ଗୋଟିଏ ବାଳକର ବିଚ୍ଯୁତି 
ତାଙ୍କୁ କୃଦ୍ଧ କରିବା ପୁଣି ସମ୍ଭବ ହେଲା ! 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରାଜପଥରେ ସେ ଦୁଷ୍ଟ ପିଲାର ଅଭିଭାବକର ସନ୍ଧାନରେ ବହିର୍ଦୂତ। 
ନିର୍ବାକ ସଭାସଦ୍ମାନେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରୁଛନ୍ତି। କେହି ଜଣେ ଯାର, ସହର 
ଉପାନ୍ତରେ, ଶିବ ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ ଥବା କୂୁଟୀରରେ ପିଲାଟିର ପିତାମହକୁୂ ଖବର 
ଦେଇ ଦେଲାଣି : ହାୟ ବୃଦ୍ଧ! ତୋର ସବୁ ସରିଲା। ରାଜା ସ୍ବୟଂ ଆସୁଛନ୍ତି- 
ତୋତେ ଦେବେ ଦଣ୍ଡ; ପ୍ରାଣଦଣ୍ଡ ନ ହେଲେ ହେଲା। 

ବୃଦ୍ଧଟି ଅରି ଥରି କୂଟୀରରୁ ବାହାରି ଆସି କରଯୋଡ଼ି ଅପେକ୍ଷା କରୁଥାଏ। 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆସି ପହଞ୍ଚିଲେ। ସବୁ ନିସ୍ତନ୍ଧ । ବୃଦଧର ବଦନ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ନିବଦ୍ଧ କରି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗମ୍ଭୀର କଣ୍ଠରେ ଶୁଣାରଲେ ତାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ : “ ଦେଖ ବାବୁ ଦେଖ, ତୂମ 
ନାତି ଏ ପିଲାଟିର କ'ଣ କରିଛି ଦେଖ।” 

ବାସ୍‌। ତା'ପରେ ସେ ଫେରିପଡିଲେ। ଚୁପ୍ଚାପ୍‌ ଚାଲି ଆସିଲେ 
ସଭାକକ୍ଷକୁ | 

ସଭାସଦ୍ବର୍ଗ ଆଚମ୍ବିତ। ଏତିକି କହିବା ସକାଶେ ସ୍ଵୟଂ ରାଜା ବରଣ 
କଲେ ଏ କ୍ବେଶ ? ପ୍ରହେଳିକା ! 

ସଭିଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରହେଳିକା ନିଶ୍ଚୟ- କେବଳ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ସେ ବୃଦ୍ଧକୁ ବାଦ୍‌ 
ଦେଲେ। ବୃଦ୍ଧ ଏକାନ୍ତ କୃଷ୍ଣଭକ୍ତ | ଦୂର ଗୀରୁ ଆସି ଦ୍ଵାରକା ଉପାନ୍ତରେ ରହିଛି- 
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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କିଂବଦନ୍ତୀ : ଏକ ଭବିଷ୍ୟଧର୍ମୀ ପରଂପରା ୨୭୧ 


କେବେ କେବେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ରଥର ଧ୍ଵନି- ଭାଗ୍ଯରେ ଥୁଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କେବେ ଶିବ 
ମନ୍ଦିରକୁ ଆସିଲେ ତାଙ୍କ କଣ୍ଠଧ୍ଵନିଂ ଶୁଣିପାରିବା ଆଶାରେ। ତାଙ୍କୁ ସେ 
ଦେଖ୍ପାରିବାର ସମ୍ଭାବନା ନଥୁଲା, କାରଣ ସେ ଅନ୍ଧ। 

ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ, “ଦେଖ ବାବୁ ଦେଖ।” ସେହି 
ମୁହୂର୍ଗରେ ସେ ପାଇଗଲା ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି, ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ । 

କିନଧୁ ଭକ୍ତ ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ ଭିତରେ ସେ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ବିଷୟ ଜାଣିଲେ 
ନାହିଁ ଆଉ କେହି | ତା'ର ପ୍ରୟୋଜନ ନଥୁଲା। ସେ ସମ୍ପର୍କ ଏକାନ୍ତ ବ୍ୟନ୍ତିଗତ 

ଏହା ଆଧାତ୍ସିକତାର ଏକ ମହତ୍‌ ସତ୍ଯ। ଆଚାର ଅନୁଷ୍ଠାନ, ଆନୁଷ୍ଠାନିକ 
ଧର୍ମାଚରଣ, ଏସବୁ ସ୍ପଳ ଶୃଙ୍ଖଳାଠାରୁ ବହୁ ପୂଥକ୍‌ ଆମ ଅନ୍ତରଜୀବନର ଗତି ଓ 
ପ୍ରଗତି, ଦିବ୍ୟ ଶକ୍ତି ସହ ଆମ ସମ୍ପର୍କ | 

ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖୁଛୁ, ଏହିଭଳି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସମ୍ପର୍କର କିଂବଦନ୍ତୀରେ 
କେଡ଼େ ସମ୍ପଦ୍ଧ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ପରମ୍ପରା 

ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଜୀବନର ଏକ ବିରଳ ବଙ୍ଗଳା ନିବନ୍ଧର 
ନାମ ‘ ଜଗନ୍ନାଥେର ରଥ୍‌' | ତାହାର ଶେଷ ଅଂଶଟି ଉଦ୍ଧୃତ କରୁଛି: 

“ ଯେଉଁଦିନ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ ଭାବର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଓ ଏକୀକରଣ ଯୋଗେ 
ଆତ୍ଧଵଗତ ଏକ୍ଯ ଦେଖାଦେବ, ସମଷ୍ଟିଗତ ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କ ଇଛାଶ୍ତିର ପ୍ରେରଣାରେ 
ସେଦିନ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରଥ ଜଗତର ପଥରେ ବାହାରି ଦଶଦିଗ ଆଲୋକିତ କରିବ। 
ସତ୍ୟଯୁଗ ଅବତରି ଆସିବ ପୃଥବୀ ବକ୍ଷରେ, ମର୍ଜ୍ଯମାନବର ପୂୃଥ୍‌ବୀ ହେବ 
ଦେବତାଙ୍କ ଲୀଳାର ଶିବିର, ଭଗବାନଙ୍କ ମନ୍ଦିର ନଗରୀ, ଆନନ୍ଦପୁରୀ |” 


( ୨୦୧୩ ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୨୮ ତାରିଖରେ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ‘ଆମ ଓଡ଼ିଶା’ 
ଆନୁକୂଲ୍ୟରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ମଧୁସୁଦନ ଜୟନ୍ତୀ ସମାରୋହରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ଅଭିଭାଷଣର 
ଲିଖତ ରୂପ) 

ସୌଜନ୍ୟ- କୋଣାର୍କ, ରଥଯାତ୍ରା ସଂଖ୍ୟା ଜୁଲାଇ ୨୦୧୪ 
ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ 
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୨୭୨ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅସ୍କିତା 


ଓଡ଼ିଶା ଚାରିକୋଟି ଲୋକଙ୍କର ରାଜ୍ଯ। ଏଥୁପାଇଁ ଏହି ରାଜ୍ଯରେ ବାସ 
କରୁଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା, ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଲୋକମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଭାବେ 
ପରିଚିତ | ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷାର ଲୋକ ନଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଭାଷାର ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବଢୁଛି। ଏଣୁ ଧର୍ମ, 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିବିଧତା ସନ୍ତେ ଯେଉଁମାନେ ବର୍ଭମାନ ଓଡ଼ିଶା ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବାସ 
କରୁଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଭାବେ ଧରି ନିଆଯାଇଛି । କିନ୍ଧୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ 
ଓଡ଼ିଶା ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଭାରତର ଅଂଶବିଶେଷ ଭାବେ ରହି ଆସିଥିବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ଜୀବନଧାରା ଜାତୀୟ ଜୀବନ ଓ ଜାତୀୟତା ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ। ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଇତିହାସ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲେଖାଯାଇନଥବାରୁ ମିଳୁଥିବା ଏତିହାସିକ ପ୍ରମାଣ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, 
ଲୋକକଥା ଓ ଚଳଣିକୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଶାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଚୟ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିକଶିତ 
ହୋଇନାହିଁ । ମହାନଦୀର ଉତ୍ତରକୁ ଗଙ୍ଗା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ଅତୀତରେ ଉତ୍ତର ତୋଷାଳି 
ଉତ୍କଳ ନାମରେ ପରିଚିତ ଥଲା। ମହାନଦୀର ଦକ୍ଷିଣକୁ ଏବଂ ଗୋଦାବରୀ ବା 
ବେଳେ ବେଳେ କାବେରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ଦକ୍ଷିଣ ତୋଷାଳି କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ 
ପରିଚିତ ଥଲା। ସେହିପରି ଉତ୍ତରପୂର୍ବାଞ୍ଚଳକୁ ନେଇ ଓଡ଼ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମଉତ୍ତରାଞ୍ଚଳକୁ 
ନେଇ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟ ଗଠିତ ହୋଇଥୁଲା। 

ଏତିହାସିକ ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରୁ କେବଳ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ଲୋକକଥା ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରି କୌଣସି ଜାତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ବିଷୟରେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ ମତ ପ୍ରକାଶ 
କରିହେବ ନାହିଁ। ଏତିହାସିକମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରାଚୀନ ଏତିହ୍ଯ 
ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଆମକୁ ଅନେକ ଯୁଗ ପଛକୁ ଫେରିଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ପ୍ରାମାଣିକ 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ଯେତିକି ଆମ ହାତରେ ଅଛି ସେଥୁରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପରିଚୟ ନିର୍ଣ୍ଣୟ 
କରିବାରେ ବିଶେଷ ଅସୁବିଧା ହେବନାହିଁ। ବେଦ, ଉପନିଷଦ, ରାମାୟଣ, 
ମହାଭାରତ ଓ ପୁରାଣମାନଙ୍କରୁ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନତା ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ତଥ୍ୟ 
ମିନୁଛି। 

ପୁରୀ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ପରିଚିତ ହୋଇ 
ଆସୁଛି । ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ତତ୍ତ୍ବ ବା ବୈଷ୍ଣବ ଉପାସନାର ପୀଠ ଭାବେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁରୀ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାଚିର ଅସ୍ତିତା ୨୭୩ 


ପରିଚିତ । ପଣ୍ଡିତ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ମିଶ୍ର ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ବୈଦିକ ବ୍ରହ୍ମତତ୍ତ୍‌ ଓ 
ଦାରୁତତ୍ତତର ସଂଯୋଗରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦାରୁବହ୍ନ ଜଗନ୍ନାଥ ନାମରେ ଭୁବନବିଦିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଦାରୁବ୍ରହ୍ନ ଉପାସନାର ପ୍ରଥମ ପ୍ରମାଣ ରଗ୍‌ବେଦରୁ ଉପଲବ୍ଧ 
ହୋଇଥାଏ | 
“ଆଦୌ ଯଦାରୁ ପୁବତେ ସିଦ୍ଧୋଃ ପାରେ ଅପୁରଷମ୍‌, 
ତଦାରଭସ୍ଵ ଦୂର୍ହତୋ ତେନ ଗଳ ପୁରୁସ୍ତରମ୍‌' 

ସମୁତ୍ର ତଟରେ ଅପୁରୁଷମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ନୁହେଁ, 
ତଦାରସ୍ବ ଅର୍ଥ ତହିଁରେ ଆରୋହଣ କରି ଏବଂ ତେନଗଛପୁରସ୍ତମ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପରମଲୋକକୁ ଗମନ କର। ମନ୍ତ୍ରଟିର ଭାବନା ହେଉଛି ଅପୌରୁଷେୟ ଦାରୁ 
ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ପରମଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି । ବେଦର ଭାଷ୍ଯକାର ସାୟଣାଚଟାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ମନ୍ତ୍ରର 
ଯଥାର୍ଥ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିଥିବାରୁ ଦାରୁ ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ବୈଷ୍ଠବଲୋକପ୍ରାପ୍ତି ବା 
ବ୍ରହ୍ମୋପଲବଗ୍ଧି ହୁଏ ବୋଲି ଏଥୁରେ ଦିବ୍ଯ ସନ୍ଦେଶ ରହିଛି । ଏଥୁରୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଉପାସନା ଥିବାର ଆଭାସ ମିଳେ । ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ପୁରୁଷ ନାମରେ 
ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛ। ଏଇ ପୁରୁଷ ହିଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ। ପୁରୀର ଆଦିନାମ ଥୁଲା 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର । କିନ୍ତୁ ପରେ ଲୋକମୁହଁରେ ତାହା ପୁରସ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛି ଶୁକ୍ଳ ଯଜୁର୍ବେଦ ଓ ଅଥର୍ବ ବେଦର ପିସ୍ତଳଶାଖା ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ରଚିତ 
ହୋଇଥବା ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି। ତେଣୁ ବୈଦିକ କାଳରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ଭାରତବର୍ଷର 
ଏକ ବିଖ୍ୟାତ ଅଞ୍ଚଳ ଥିବାର ଉପାଦାନ ବେଦ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରପୁରାଣରୁ ମିଳିଥାଏ । 

ରାମାୟଣରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭାବରେ କିଛି କୁହା 
ନହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ଦଣ୍ଡକାରଣ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି। ଏହି ଦଣ୍ଡକାରଣ୍ୟ ରାମାୟଣ 
ବର୍ଦ୍ଧିତ ଦଣ୍ଡକାରଣ୍ୟ, ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଥିଲା ବୋଲି ଅନେକ ପ୍ରମାଣ 
ରହିଛି। ରାମାୟଣର ରଚନା କାଳ ସମ୍ପର୍କରେ ସଠିକ୍‌ ତଥ୍ୟ ମିଳୁନଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା 
ଯେ ମହାଭାରତଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଚୀନ ତାହା ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର 
କରାଯାଇଥାଏ। ମହାଭାରତ ରଚନା କାଳ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକମତ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ବଙ୍ଗିମଚନ୍ଦ୍ର ବାଳଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକ୍‌, ଯୋଗେଶଚନ୍ଦ୍ର ରାୟ ପ୍ରମୁଖଙ୍କ ମତରେ ଏହା 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୧୫୦୦ ରୁ ୧୪୦୦ ମଧ୍ଯରେ ଲିଖିତ ହୋଇଥୁଲା। ମହାଭାରତର 
ଆଦିପର୍ବ, ଭୀଷ୍ପପର୍ବ, ସଭାପର୍ବ, ବନପର୍ବ ଓ ଦ୍ରୋଣପର୍ବରେ କଳିଙ୍ଗର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
ରହିଛି। ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଉଗ୍ରସେନ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁବା 
ବେଳେ କଳିଙ୍ଗ ସେନା କୌରବଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ। ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କ 
ସ୍ବୟମ୍ବର ସଭାରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜା ଶ୍ୁତାୟୁଧ ଦୁର୍ଯ୍ୟାଧନଙ୍କ ସହିତ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲେ । 
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୨୭୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉସ୍ସ 


ଅଶୋକଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଦୁଃସାହସିକ ଥଲେ । ଏହାଛଡ଼ା ଶ୍ରୀଖଣ୍ଡଶେଷ, 
ସ୍କନ୍ଧପୁରାଣ, ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ପୁରାଣ, ମାକଣ୍ଡପୁରାଣ, କପିଳସଂହିତା ଏବଂ କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କର 
ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଅଛି। ସେହିପରି ମହାକବି କାଳିଦାସଙ୍କର 
ଜନ୍ମ କେଉଁଠାରେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସମୟ ଏବେବି ବିତର୍କର ବିଷୟ ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ୟ 
*ମେଘଦୂତମ୍‌' କାବ୍ୟରେ ସେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥବା ଭୌଗୋଳିକ ଅଞ୍ଚଳ ଓଡ଼ିଶାର 
କୋରାପୁଟ ଓ କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲ୍ଲାରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି। ‘ ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର ର ରଚୟିତା ବିଷୁଶର୍ମା ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ବାସୀ | 

ଖାରବେଳ କଳିଙ୍ଗର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରସିଦ ଏବଂ ପାରଙ୍ଗମ ସମ୍ପାଟ। ସେ 
ଉତ୍ତରରାରତ ଜୟ କରିବା ସହିତ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର ଚେର, ଚୋଳ ଓ ପାଣ୍ଡଯ 
ରାଜାମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ଅପୂର୍ବ ବୀରତ୍ବର ପରିଚୟ ଦେଇଥଲେ | କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଏକ ବିରାଟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୋଇଥିଲା! 
ଉତ୍ତରରେ ମଧଥୁରାଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ ତାମିଲନାଡ଼ୁ, ପୂର୍ବରେ ବଙ୍ଗୋପସାଗରରୁ 
ପଶ୍ଚିମରେ ଆରବସାଗର ଥଲା ଏହାର ସୀମା। ଚେଦି ରାଜବଂଶର ମହାମେଘବାହନ 
ଏଁରଖାଳବେଳ ଥୁଲେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ରାଜା। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ତାଙ୍କୁ 
ଅବପ୍ଲାପିତ କରାଯାଇଥୁଲା| ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୬୩ରେ ତାଙ୍କ କନ୍ମ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୪୦ରେ 
ସିଂହାସନ ଆରୋହଣ ଏବଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୨୭ରେ ରାଜଗାଦିର ପରିସମାପ୍ତି । ମାତ୍ର 
ତେର ବର୍ଷରେ ମହାପରାକ୍ରମୀ ଖାରବେଳ କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ଉତ୍ତରଭାରତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣରେ କାବେରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସାରିତ କରିଥୁଲେ । ପୂର୍ବରୁ ମଗଧ ସମ୍ରାଟ 
ମହାପଦ୍ଧ କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣ କରି “ଜୀନ”କୁ ନେଇ ଯାଇଥୁଲେ। କିନ୍ଧୁ ଖାରବେଳ 
ମଗଧ ସମ୍ରାଟ ବୃହସ୍ପତି ମିତ୍ରଙ୍କୁ ପରାସ୍ତକରି କଳିଙ୍ଗର ଇଷ୍ଟଦେବତା “ଜୀନଂ'ଙ୍କ 
ପ୍ରତିମାକୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଵ ଭାବରେ ପିଥୁଣ୍ଡନଗରୀରେ ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ। ସେ ଜୈନ 
ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପଦାୟ ପ୍ରତି ସମାନ ଅନୁରାଗ 
ରଖିଥୂଲେ। ଯେଉଁ କୂମାରୀ ପର୍ବତ ( ଭୁବନେଶ୍ବର) ଉପକଣ୍ଠରେ ଥବା ଉଦୟଗିରି 
ପାହାଡ଼ରେ ଭଗବାନ ମହାବୀର ଧର୍ମଚକ୍ର ପ୍ରବର୍ଗନ କରିଥିଲେ ତାହା ଖାରବେଳଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇ ତାକୁ ଜୈନ ଅରହଁତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବାସପୋଯୋଗୀ ଗୁମା 
ଖନନ କରିଥଲେ। 

ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମଣ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ପରିବର୍ରେ କଳିଙ୍ଗରେ 
ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଅଧକ ଥଲା। ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗରେ ଜୈନ ରାଜା 
ଥିଲେ କରକଣ୍ଡୁ । ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗର ଷୋଡ଼ଶ ଜନପଦର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରଥମ ଦୁଇ ଶିଷ୍ଯ ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାଚିର ଅସ୍ପିଚା ୨୭୫ 


ରହିଛି। ସେମାନେ ଉଜ୍କଳର ବାସିନ୍ଦା ଓ ବର୍ଭମାନ ସେମାନଙ୍କର ଅଭିଲେଖ 
କେଶସ୍ତୂପ ଧର୍ମଶାଳାରୁ ମିଳିଛି। ଏମାନେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ଦୃଶ୍ଯ 
ଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି। “ଦାଢ଼ା ଧାତୁବଂଶଂ ନାମକ ବୌବ୍ଧଗ୍ରଚ୍ଛରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମହା ପରିନିର୍ବାଣ ସମୟରେ କୋଶିନାଲାଠାରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜା ବ୍ରହ୍ମଦର 
ଉପସ୍ଥିତ ଥଲେ | ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମର ଶରୀର ଦାହ ହେବାପରେ କ୍ଷେମ ନାମକ ଜଣେ ଭିକ୍ଷୁ 
ତାଙ୍କ ଚିତାଭସ୍କରୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦନ୍ତ ସଂଗ୍ରହ କରିଥିଲେ । ଉକ୍ତ ଦନ୍ତ କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀ 
ଦନ୍ତପୁରରେ ଏକ ଚୈତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସଂରକ୍ଷିତ ରଖାଯାଇଥୁଲା। ବ୍ରହମଦର ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ପୁତ୍ର ସୁନନ୍ଦ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ସମର୍ଥକ ଥ୍‌ବାରୁ କଳିଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ସହଜ 
ହୋଇଥୁଲା। ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଅଶୋକଙ୍କର କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୨୬୧ ବର୍ଷ ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ନିର୍ଣୟ କରିଛଚ୍ି। ଯୁଦ୍ଧର 
ଭୟାବହ ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖି ଅଶୋକଙ୍କ ମନ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଚଣ୍ଡାଶୋକରୁ 
ଧର୍ମାଶୋକରେ ପରିଣତ ହୋଇଥଲେ। ସେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ତାଙ୍କ 
କନ୍ୟା ସଂଘମିତ୍ରା ଏବଂ ପୁତ୍ର ମହେନ୍ଦ୍ର ଶ୍ରୀଲଙ୍କାକୁ ଯାଇ ସେଠାରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ | 

ଏହିପରି ଭାବରେ ତିନିଟି ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମ, ଯଥା- ହିନ୍ଦୁ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ପ୍ରଭାବ ଏବଂ ପ୍ରସାର ଯେ କଳିଙ୍ଗରେ ଘଟିଥିଲା ଏହାର ପ୍ରଚୂର ପ୍ରମାଣ ଇତିହାସ ଓ 
ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ରହିଛି। ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ଏଇ ସମନ୍ୟ, ଶାନ୍ତି ଓ ସହାବସ୍ଥାନ 
ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ଗଭୀର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି। 

ଓଡ଼ିଶାର ରାଜଧାନୀ ଭୁବନେଶ୍ବରର ଏତିହ୍ଯ ଓ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବିଚାରକୁ ନେଲେ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ମହିମା ଆହୁରି ପରିଦୃଷ୍ଠ ହୁଏ। ଅଶୋକଙ୍କର କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ ତାଙ୍କ 
ପକ୍ଷରେ ଯେତିକି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ କଳିଙ୍ଗ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ମୌର୍ଯ୍ୟସେନା ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧ କରି ଅନନ୍ୟ ସାହସ ଓ ବୀରତ୍ଵ ଦେଖାଇଥବା ତତୋଧ୍ଵକ ଗୌରବମୟ। 
ଜର୍ମାନ ପ୍ରଫେସର ହରମାନ୍‌ କୁଲ୍‌କେ “ ଇମେଜିଂ ଓଡ଼ିଶା' ପୁସ୍ତକରେ ଧଉଳିଗିରି, 
ଉଦୟଗିରି ଓ ଖଣ୍ଡଗିରି ପ୍ରଭୃତି ଦର୍ଶନ କରିବା ପରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଧଉଳିଗିରିରେ 
ଥିବା ଶିଳାଲେଖ, ଖାରବେଳଙ୍କ ଉଦୟଗିରିର ହାତୀଗୁମ୍ା ଶିଳାଲେଖ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର 
ଭୁବନେଶ୍ବରରୁ ମିଳୁଥବା ଶିଳାଲେଖମାନ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
କ୍ରମାନ୍‌ୟରେ ୨୫୦୦ ବର୍ଷର ପ୍ରାମାଣିକ ଇତିହାସ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଗୌରବକୁ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରେ। କୂଲ୍‌କେ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭୁବନେଶ୍ବରକୁ 
ଭାରତର ରାଜଧାନୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ। 
କଳିଙ୍ଗନଗର, ଶିଶୁପାଳ, ଜଉଗଡ଼, ରାଧାନଗର ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାଚୀନ ଗଡ଼ମାନଙ୍କରେ 
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୨୭୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ଥିବା ପ୍ରକାଣ୍ଡ ସୌଧସବୂର ଧ୍ଵଂସାବଶେଷ ଦେଖି ଗୋଟିଏ ଧାରଣା ମନରେ ଜନ୍େ 
ଯେ ଓଡ଼ିଶା ସେତେବେଳେ ଭାରତର ପ୍ରଥମ ସୁରକ୍ଷିତ ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା | 

ଜନ୍‌ ବିମ୍‌ସ, ଜି.ଏ. ଗିୟରସନ୍‌, ଏଲ୍‌.ଏସ୍‌.ଏସ୍‌. ଓ ମାଲେ, ସୁନୀତିକୂମାର 
ଚାଟାର୍ଜି, ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ, ଜନ ବୋଲଟନ୍‌ଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଭାଷାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଆ ଅନ୍ଯତମ। ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଧାରାବାହିକ 
ଇତିହାସରୁ ଓଡ଼ିଆ ୨୭୦୦ ବର୍ଷର ପ୍ରାଚୀନ ଭାଷା ବୋଲି ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
କୃହାଯାଇପାରେ | ବିମ୍ସଙ୍କ ଭାଷାରେ ଯେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ଯ 
ବେଶ ସୁସଂହତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥଲା ସେତେବେଳେ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷାର ଜନ୍ମ 
ହୋଇନଥୁୂଲା। ସେ ଆହୂରି ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ବିକଶିତ ଅବସ୍ଥାରେ ସେତେବେଳକୁ ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ଇଂରାଜୀ ଲେଖକ 
ସେକ୍ଟପିୟରଙ୍କ ଜନ୍ମ ବି ହୋଇନଥଲା। ଭରତଙ୍କର ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୪୦୦ରେ 
ରଚିତ ହୋଇଥୂଲା। ସେଥ୍‌ରେ ଉଡ଼ ବିଭାଷା ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି। ଭାରତର 
ପୂର୍ବାଞ୍ଚଳରେ ୩ଟି ଭାଷା, ଯଥା- ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା ଓ ଅହମୀୟା ମଧ୍ଯରୁ ଓଡ଼ିଆ 
ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ଅଧ୍ୟାପକ ସୁନୀତି କୁମାର ଚାଟାର୍ଜୀ ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଥବା ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତିହାସିକ ଏବଂ ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ବିକ୍ରମଖୋଲ ଗୁମା 
ଦେଶର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ଗୁମ୍ଫା ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ଏହା ହରସ୍ତା ଓ ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ 
ସଭ୍ୟତାର ସମସାମୟିକ ବୋଲି ବିଦ୍ଵାନମାନଙ୍କ ମତ । ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ଉଦ୍ଭବ ଅତି 
ପ୍ରାଚୀନ। ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ମତରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପିର ଏହା ଏକ ଅନ୍ଯତମ 
ଶାଖା। କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରାକୃତ ପାଲିଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଅନେକ 
ପରିବର୍ଗନ ହୋଇଛି। ବିକ୍ରମଖୋଲ, ଉଷାକୋଠି, ଯୋଗୀମଠ ପ୍ରଭୃତି ଗୁମ୍ାରେ 
ଥିବା ଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ଧାରଣା କରାଯାଏ। ଏସବୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
୧୦୦୦ ବର୍ଷଠାରୁ ୨୦ ୦୦ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରନ୍ତି। ଜଉଗଡ଼ରୁ ମିଳିଥିବା ପ୍ରମାଣରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଶତାହଦୀଠାରୁ କ୍ରମାନ୍‌ୟରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି। ଖ୍ରୀ.ଅ. ୭୩୭ରେ 
ଭୌମକର ରାଜବଂଶ ଶାସନ କାଳର ଅୟମାରମ୍ଭ । ଏ ରାଜବଂଶରେ ସାତଜଣ 
ରାଣୀ ମଧ୍ଯ ରାଜସିଂହାସନାରୂଢ଼ ହୋଇଥିଲେ ଯାହାକି ଏକ ଏତିହାସିକ ବିସ୍ଲୟ। 
ଭୁବନେଶ୍ବରର ଗୌରୀ, ମୋହିନୀ, ପରଶୁରାମେଶ୍ବର, ଶିଶିରେଶ୍ଵର ଓ ଅସଂଖ୍ଯ 
ବୌଦ୍ଧ ବିହାର ଏହି ରାଜବଂଶର ଅବଦାନ। ଏହାପରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ 
ଦୂଇଶହ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜ୍ୟଭାର ଗ୍ରହଣ କରି ବ୍ରହ୍ଲେଶ୍ଵର ଲିଙ୍ଗରାଜ ତଥା 
ଅସଂଖ୍ୟ ମନ୍ଦିର ଗଠନ କରିଥଲେ ଖ୍ରୀ.ଅ ୧୧ ୧୮ରେ ଏହି ବଂଶର ଶେଷ ରାଜା 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅସ୍ପିଚା ୨୭୭ 


କର୍ଶଦେବ, ଗଟ୍ଗସମ୍ରାଟ ଅନନ୍ତବର୍ମନ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଦେବ (ଖ୍ରୀ.୧୦୭୮- 
୧୧ ୪୭)ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରାଜିତ ହୋଇଥିଲେ। ଗଙ୍ଗରାଜତୃ ଓଡ଼ିଶାର ସୁବର୍ଣ୍ଣଠଯୁଗ। 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ମନ୍ଦିର, ଅନନ୍ତବାସୁଦେବ ଏବଂ କୋଣାର୍କ ଏ ରାଜବଂଶର 
ଅମୂଲ୍ୟ ଅବଦାନ | ବାରମ୍ବାର ରାତ, ଗୌଡ଼, କାଞ୍ଚ ଆକ୍ରମଣ କରି ଏହି ରାଜବଂଶ 
ବଙ୍ଗଳାର ଆଫଗାନ୍‌ ପ୍ରଶାସକଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ଉତ୍କଳର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଗୌରବ 
ମଣ୍ଡିତ କରିଥିଲେ । ନହେଲେ ହୁଏତ ଆଫଗାନ୍‌ର ସୁଲତାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମଗ୍ର ଦକ୍ଷିଣ 
ଭାରତ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର ଶୂନ୍ୟ ହୋଇପଡ଼ିଥାନ୍ତା। ଏହି ସାମରିକ ଅଭିଯାନକୁ ସୌର୍ଯ୍ୟଦୀପ୍ତ 
କରିଥୁଲେ ପରବର୍ରୀ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର ବିଜୟୀ ବୀର କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ( ୧୪୩୫- 
୧୪୬୮) ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ବିଜୟନଗର ବାହମନୀର ମୁସଲମାନ ଶାସନ ତାଙ୍କ 
ପାଖରେ ନତମସ୍ତକ ହୋଇ ହାର ମାନିଥଲେ। ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ରାଜଶାନ, 
ଅଭିଲେଖ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଉଜ୍ଜୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମସ୍ତ ଅଧୂନସ୍ଥ କର୍ମଚାରୀ, ସେନାଧଧକ୍ଷ 
ଓଡ଼ିଆ। ଶାରଳା ଦାସଙ୍କର କାବ୍ୟକୃତି ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଉତ୍ସାହରୁ ସୃଷ୍ଟ | 

ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍କୁ ଓଡ଼ିଶାର ଅବଦାନ ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ଯ। 
ତାମ୍ପପତ୍ର ପୋଥୁରୁ ମିଳିଥୁବା ତଥ୍ଯରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଠାରୁ 
ଧର୍ମକୀର୍ଭି, ରନ୍ଦ୍ରଭୂତୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର, କବି ଡିଣ୍ଡିମ ଜୀବଦେବ ପ୍ରମୁଖଙ୍କ ଦର୍ଶନର 
ଅବଦାନ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ଯ। “ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ର ରଚୟିତା ଜୟଦେବ ଦ୍ଵାଦଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀର | ଗୀତଗୋବିନ୍ଦର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶବ୍ଦଲାଳିତ୍ୟ ଓ କାବ୍ୟକଳା ତାଙ୍କୁ ଜଗତ 
ବିଖ୍ୟାତ କରିଛି । ଜୟଦେବଙ୍କ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ପ୍ରତିଦିନ ମହାପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ 
ବଡ଼ସିଂହାର ବେଶ ପୂର୍ବରୁ ଗାନ କରିବାର ଧାରା ଚଳିଆସିଛି। ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟ ଓ 
ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରକୂ ଓଡ଼ିଶାର ଅବଦାନ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଶାସ୍ତଜ୍ଞ ଓ ବିଦ୍ଵାନ ଶ୍ରୀଧରସ୍ବାମୀ 
ଭାଗବତ ମହାକାବ୍ୟର ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାର ଭାବେ ଭାରତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ। ଶାରଳାଦାସଙ୍କର 
ମହାଭାରତ ହେଉଛି ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାଷାରେ ଲେଖା ହୋଇଥୁବା ମହାଭାରତ ମଧ୍ଯରେ 
ସର୍ବ ପ୍ରାଚୀନ। ଏପରିକି ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ମହାପୁରୁଷ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତ 
ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ସୃଷ୍ଟିଭାବେ ବିବେଚିତ ହୁଏ। ବଙ୍ଗଳାରେ ଏହା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା। 
ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥୁଲେ ଭକ୍ତକବି ବଳରାମ ଦାସ, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ 
ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ଓ ଶିଶୁ ଅନନ୍ତ । ସେମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ 
ମହାପ୍ରଭୁ ୧୫ ୧୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦଦରେ ପୁରୀ ଆସି ଜଗନ୍ନାଥ ଧାମରେ କଟାଇଥଲେ। 
ସେତେବେଳେ ଦକ୍ଷିଣ କଳିଙ୍ଗର ଶାସକ ଥଲେ ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ। ରାଧାକୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରେମଭକ୍ତି ଓ ଆହ୍ଲାଦିନୀ ଶକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ସେ ବୁଝାଇବାପରେ ତାଙ୍କୁ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଗୁରୁ ଭାବେ ବରଣ କରିଥୁଲେ। ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ମହାପ୍ରଭୁ ଦେହତ୍ଯାଗ 
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କଲାବେଳେ କଳିଙ୍ଗର ରାଜାଥଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଦେବ । 

ଜାତୀୟତା ଗଠିତ ହୁଏ ଭୌଗୋଳିକ ସ୍ଥାନୀୟତା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ 
ଭାଷାକୁ ଆଧାରକରି। ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଅଢ଼େଇହଜାର ବର୍ଷରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଚୀନ । 
ଭାରତର କେତେକ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ନେଷ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର 
ଉନ୍ନେଷ ହୋଇଛି । ଏହାର ନିରବଛିନ୍ଧ ଧାରା ଏ ଜାତିର ଅସ୍ମିତାକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଛି । 
କିନୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷୋହଳଶହ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗର ମଧ୍ଯଭାଗରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା 
ଦୁର୍ବଳ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ଜାତୀୟ ଏକ୍ଯ, ସଂହତି ଏବଂ ପ୍ରାଣପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର ଅବକ୍ଷୟ 
ଯୋଗୁ | ପ୍ରଥମେ ଆଫଗାନ ଏବଂ ପରେ ମୋଗଲ, ମରହଟ୍ଟା ଓ ଇଂରେଜ ଶାସନ 
କାଳରେ ଓଡ଼ିଆ ଅସ୍କିତାର ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ହେଲା କହିଲେ ଚଳେ। ପ୍ରାୟ ଚାରିଶହ ବର୍ଷ 
ଧରି ଓଡ଼ିଆର ଜାତୀୟତା ଅବସାଦ ଓ ଅବସନ୍ଧତା ମଧ୍ଯରେ ବୁଡ଼ି ରହିବା ପରେ 
ଦେବଦୂତ ପରି ଜାତିକୁ ଉଦ୍ଧାର କଲେ ମହାମନା ମଧୁସୂଦନ ଦାସ, ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ 
ଏବଂ ଦେଶପ୍ରାଣ ମାତ୍ଧଭକ୍ତମାନେ। ୧୯୩୬ ଏପ୍ରିଲରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ଆଧାର 
କରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଦେଶର ଜନ୍ମହୁଏ। ବିଂଶ ଶତାଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଦ୍ଵାରା ଜୀବନ୍ଯାସ ପାଇଥବା ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ପୁଣି ଜାଗ୍ରତ। ଜାତିର ଏକ ଅଭିଯାନ 
ଯେତିକି ବେଗବାନ ହେବ ଓଡ଼ିଆ ଅସ୍କିତା ସେତିକି ସଂଜୀବିତ ହେବ | 
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୨୭୯ 


ମାତୃଭୂମି ମାତୃଭାଷାର ମମତା 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଓ ଅସ୍ଥିତାର ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ ହେଉଛି ଭାବ। 
ପୃଥବୀରେ ଯେତେ ଲୋକ ବାସ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପରିଚୟ ହେଉଛି 
ମାତୃଭୂମି ଓ ମାତୃଭାଷା । ସେଥପାଇଁ ଆମର କବି ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର ଲେଖିଛନ୍ତି 
ଯେ “ମାତୃଭୂମି ମାତୃଭାଷାର ମମତା ଯା ହୃଦେ ଜନମି ନାହିଁ, ତାକୁ ଯଦି ଜ୍ଞାନୀ 
ଗଣରେ ଗଣିବା ଅଜ୍ଞାନ ରହିବେ କାହିଁ । ମା” ମୁହଁରୁ ଶିଖିଥବା ଭାଷାକୁ କେହି 
ସହଜରେ ଭୁଲିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ କଲିକତା ଛାଡ଼ି ମଧୁସୂଦନ ଦାସ 
ଯେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା ଫେରି ଆସିଲେ ପ୍ରଥମେ ମାଆକୁ ଖୋଜିଲେ। ଭାଷା ଆମ 
ଅସ୍ମିତାର ପ୍ରଥମ ଉପାଦାନ। ଭାଷା ଆକର୍ଷଣ କରି ସମସ୍ତ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ଏକତ୍ର 
କରେ ବୋଲି ପରିବାର ଓ ସମାଜ ଗଠିତ ହୁଏ। ଏକତ୍ରିତ ବାସ କରୁଥୁବା ଓ 
ଗୋଟିଏ ଭାଷା କହୁଥିବା ଲୋକଙ୍କର କଥାଭାଷା, ଖାଦ୍ଯପେୟ, ରୁଚି ଓ ଚଳଣି, 
ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନା, ସମବେତ ଜୀବନର ସୁଖ ଓ ସୌର୍ଯ୍ୟ, ପରିଧାନ, ନୃତ୍ୟଗୀତ ଇତ୍ୟାଦି 
ସବୁ ଗୋଟିଏ ଢାଞ୍ଚାରେ ଗଢ଼ି ଉଠେ | କ୍ରମାଗତ ମଣିଷର ଆଚରଣ, ଆଚାରବିଚାର, 
ବଞ୍ଚବା ଶୈଳୀରୁ ଜନ୍ମ ନିଏ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମ। ସ୍ଥାନୀୟତାର ସୁଖ ସୁବିଧା ଏସବୁ 
ଉପାଦାନ ସହିତ ଏକତ୍ର ହେଲେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠୁଥିବା ଚିନ୍ତାଭାବନା, 
ପ୍ରାଣପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରାଣଶକ୍ତିରୁ ଜନ୍ମନିଏ ଜାତୀୟତା। ଜାତୀୟତା ଜନ୍ମନିଏ ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ, 
ସ୍ବାଧୀନ ହେବା ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ନ ଥିଲେ ଜୀବନ ବିକାଶୋନ୍ଧୁଖୀ ହୁଏନାହିଁ; 
ବରଂ ପରାଡ୍‌ମୁଖତାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଏ। ଏହି କାରଣରୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ସମବେତ 
ଜୀବନଯାପନ କରୁଥିବା ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଯେତେବେଳେ ରାଜନୀତିକ କାରଣରୁ ବାଣ୍ଡ 
ହୋଇଗଲା ଚାରିଟି ରାଜ୍ୟରେ ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି, 
ଧର୍ମଧାରା, ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହେଲା। ଚିଲିକାର ଦକ୍ଷିଣକୁ ଥିବା ଓଡ଼ିଶା ମାନ୍ଦ୍ରାକରେ, 
ପଶ୍ଚିମରେ ଥୁବା ଓଡ଼ିଆ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶରେ, ଉତ୍ତର ପୂର୍ବରେ ଥବା ଓଡ଼ିଶା 
ବଙ୍ଗଳା ଓ ବିହାରର ଅଂଶ ହୋଇ ରହିବା ପରେ କେବଳ ଜଳେଶ୍ବରରୁ ଚିଲିକା 
ମଧ୍ଯରେ ଯେତିକି ଅଂଶ ରହିଲା ସେତିକି ମାତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ନାମରେ ପରିଚିତ ହେଲା। 
ଛବିଶିଟି ଗଡ଼ଜାତର ରାଜା ଓ ପ୍ରଜା ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାଠାରୁ ପୃଥକ ଥୂଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟର ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା, 
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ଚଳଣି ଓ ସଂସ୍କୃତି, ଜୀବନଧାରା ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅବସନ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ 
ରହିଲା। ଶିକ୍ଷାଦୀକ୍ଷାୟ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଅଭାବରୁ ଓଡ଼ିଆମାନେ 
ନିସ୍ତେଜ ଅବସ୍ଥାରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଲେ। 

ଏହା ସର୍ତ ଓଡ଼ିଆଭାଷା ବଞ୍ଚ ରହିଥୂଲା। ଭାଷା ଭିଭିରେ ପ୍ରଦେଶଗଠନ 
ହେବା ପରେ (୧୯୩୬ ଏପ୍ରିଲ୍‌) ମଧ୍ଯ ଦକ୍ଷିଣ, ପଶ୍ଚିମ ଓ ଉତ୍ତରପୂର୍ବରେ ଥବା 
ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଫେରିଲା ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାର ଶାସନ ନିୟନ୍ତିତ 
ହେଉଥଲା କଲିକତାରୁ। ଓଡ଼ିଶାର ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବଙ୍ଗଭାଷୀମାନେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରୁଥୁବାରୁ ଦିନେ ସେମାନେ ଆବିଷ୍କାର କଲେ ଯେ ଓଡ଼ିଆ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଷା ନୂହଁ, 
ବଙ୍ଗଳା ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଅଧ୍ବକ ଉପକୃତ ହେବେ। 
୧୮ ୦୩ରେ ଓଡ଼ିଶା ଦଖଲ କରିଥିଲା ଇଷ୍ଷଇଣ୍ଡିଆ କମ୍ପାନୀ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ଶେଷ ଆଡ଼କୁ ବଙ୍ଗଳା ଓ ପାର୍ଶୀଭାଷା ଚଳୁଥିଲା କୋର୍ଟ କଚେରୀରେ। କିନ୍ତୁ ଧନ୍ଯ 
କହିବା ସାହେବ ମାନଙ୍କୁ ସେମାନେ ଗୁଣଗ୍ରାହୀ ଥିଲେ ବୋଲି ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ 
ମାନସମ୍ମାନ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଗରିମା ରକ୍ଷା ପାଇଗଲା। ୧୮୭୦ ମସିହାରେ ଜନ୍‌ 
ବିମ୍‌ସ କହିଲେ; ଯେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଆଭାଷା ସ୍ପିର ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଥଲା 
ସେତେବେଳେ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷା ନଥଲା। ଦୀନକୃଷ୍ଣ ଦାସ ‘ରସକଲ୍ଲୋଳ” କାବ୍ୟ 
ରଚନା କରିଥଲେ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ। ସେଇ କାବ୍ୟରେ ବ୍ଯବହୃତ ଭାଷା 
ଶୈଳୀର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ସାବଲୀଳତା ବିମ୍‌ସଙ୍କୁ ଏତେ ମୁଗ୍ଧ କରିଥିଲା ଯେ ସେ 
ଏପରି କହିବା ପାଇଁ ଉଚିତ ମନେ କଲେ ଯେ ସେତେବେଳେ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷା ଜନ୍ି 
ନଥୁଲା ଏବଂ ବଙ୍ଗୁଭାଷୀମାନେ ମୈଥୂଳୀ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭାଷାର ଶଦସବୁ ବ୍ୟବହାର 
କରୁଥିଲେ। 

ଭରତଙ୍କ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦୀରେ ରଚିତ ହୋଇଥବା 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ। ସେଥୂରରେ ' ଉଡ଼ଭାଷା' ବିଷୟ ବି ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
୧୨୦୦ ବେଳକୁ କଳିଙ୍ଗର ସାମରିକ ଶକ୍ତିର ବିଭବ ହୋଇସାରିଥାଏ। କଳିଙ୍ଗ ଓ 
ଉଡ୍ ସୈନ୍ଯ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିବାର ପ୍ରମାଣ ବ୍ଯାସକୃତ 
ମହାଭାରତରେ ଅଛି। କଳିଙ୍ଗ ସେନା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ଅପୂର୍ବ 
ରଣକୌଶଳ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥଲା। ମୌର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ ସେନାକୁ 
ପରାସ୍ତ କରିଥଲେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୨୬ ୧ରେ। ସେତେବେଳେ ବଙ୍ଗୋପସାଗରର ନାମ 
ଥିଲା କଳିଙ୍ଗସାଗର। ପୂର୍ବରେ ଥବା ସିଂହଳ, ବର୍ମା, ଥାଇଲାଣ୍ଡ କାମ୍ଭୋଡ଼ିଆ, 
ଇନ୍ଦୋନେସିଆ ଏବଂ ଚୀନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମରେ ଆରବ ଦେଶ ସମୂହ 
ଆସିରୀୟା, ସୁମେରୀୟ, ନୀଳନଦୀ ଉପତ୍ୟକା ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକାର ପେରୁ 
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ମାବ୍ଭୂମି ମାବୃଭାଷାର ମମଚା ୨୮୧ 


ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆମାନେ ଯାଉଥ୍‌ଲେ। ଅଶୋକଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ଉଚ୍କୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥବା ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ମିଳିଥିବା ଶିଳାଲିପିରୁ 
ସତଚାଳିଶିଟିରେ ଯେଉଁ ତଥ୍ୟ ମିଳିଛି ସେଥରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ତାହା ବ୍ରାହ୍ାଲିପିରେ 
ପାଲି ଭାଷାରେ ଲେଖାଯାଇଥଲା। ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟସ୍ପ ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରି 
ଶିଳାଲେଖରୁ ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରର ପ୍ରତ୍ନରୂପ ଆବିଷ୍ଧତ ହେବା ପରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର 
ପ୍ରାଚୀନତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗର ବଙ୍ଗଳାଭାଷା, ଆସାମୀ ଓ ଓଡ଼ିଆ ମଧ୍ଯରେ 
ଓଡ଼ିଆଭାଷା ହେଉଛି ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଭଗ୍ନି ବୋଲି ଭାଷାବିତ୍‌ ବିଦ୍ଵାନ ସୁନୀତି କୂମାର 
ଚାଟାର୍ଜୀ ମତପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆଦିରୂପ ଭରତଙ୍କ ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ୍ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥବା 
' ଉଡ଼ବିଭାଷା' | ନଦୀ ସ୍ରୋତରେ ଯେପରି ଉପନଦୀମାନେ ଆଅତ୍ସ ବିସର୍ଜନ କରନ୍ତି 
ସେହିପରି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରବାହରେ ବିଭିନ୍ନ କାଳରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଭାଷା ମିଶିଥବା 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟକର ବିଷୟ ନୁହେଁ। ପାଲି, ପ୍ରାକୃତ, ସଂସ୍କୃତ, ହିନ୍ଦୀ ତେଲୁଗୁ ଇତ୍ଯାଦି 
ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାଷାର କିଛି ବ୍ଯବହୃତ ଶବ୍ଦରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ସ୍ଵରୂପ ଓ ଶୁଦ୍ଧତା 
ହଜିଯାଇନାହିଁ। ଜି.ଏ. ଗ୍ରିୟରସନ୍‌ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଗ୍ରହଣଶୀଳତା ଓ ଶୁଦ୍ଧତା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର କଥୁତ ରୂପ ଚମକ୍ରାର | 

ପାଠକମାନଙ୍କ ସୁବିଧା ପାଇଁ ଏତିକି କହିଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ ଯେ ଏହା 
ସଂସ୍କୃତ ବା ପ୍ରାକୃତରୁ ଜନ୍ମିନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟି ଭାଷା ସହିତ ପାଲି, ହିନ୍ଦୀ, 
ତେଲୁଗୁର ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଛି। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୌଣସି ଭାଷା ଅନ୍ୟଭାଷାର ପ୍ରଭାବରୁ 
ସମ୍ପୂର୍୍ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ। 

ପ୍ରାୟ ଚାରିଶହ ବର୍ଷଧରି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳସବୁ ଚାରିଟି ପ୍ରଦେଶରେ ବାନ୍ଧି 
ହୋଇ ରହିଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ହଜିଯାଇଥୁଲା ଇତିହାସ ଗର୍ଭରେ। କିନ୍ତୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ଆରମ୍ଭ ହେବା ବେଳକୁ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା। ଏହାର ନେତୃତ୍ବ ନେଇଥ୍‌ଲେ 
ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ | କଟକର ଇଦଗାପଡ଼ିଆରେ ଉତ୍କଳଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ 
ଦାସଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵ ଏବଂ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ରାଜା ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅଧ୍ୟତାରେ ଉତ୍କଳ 
ସମ୍ମିଳନୀ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗ୍ରହଣ କଲା ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳ ସବୂକୂ ଏକତ୍ରିତ କରି ଓଡ଼ିଶା 
ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ। ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ମଧୁବାବୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ଵକାର 
ଦେଉଥ୍‌ବା ବେଳେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥଲେ। 
ଗୋଟିଏ ପରାଧୀନ ଜାତି ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ ଲଢ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ, କିନ୍ତୁ ମାତ୍ସଭାଷାରେ 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ମଧ୍ୟ ଏକ ମୌଳିକ ଅଧ୍ବକାର | ତେଣୁ ସ୍ବାଧୀନତା ଭାଷା ଭିଭିକ 
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୨୮୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯତାର ଉଭସ୍ତ 


ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକା ସାଙ୍ଗରେ ଚାଲିବାରୁ ଜାତୀୟତା ପୁନର୍ଜନ୍ସ ପାଇଁ 
ଜନଆନ୍ଦୋଳନ କରିବା ଦିଗରେ ଉଚ୍ଚାକାଙଡକ୍ଷା ସୃଷ୍ଠି ହେଲା। ଜାତୀୟତାର ପ୍ରଧାନ 
ଆଧାର ଭାଷା, ତେଣୁ ମଧୁବାବୁ ଓ ଗୋପବନ୍ଧୁ ପରସ୍ତରର ବିରୋଧ ନକରି ଏକା 
ସାଙ୍ଗରେ ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ ଦେଇଥଲେ। ସିଂହଭୂମ ଓ ମେଦିନିପୁର 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ବଞ୍ଚାର ରଖିବାପାଇଁ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଦାସ, ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର ଅନନ୍ତ ମିଶ୍ର ପ୍ରଭୃତି କାର୍ଯ୍ଯ କରୁଥିବାରୁ ସିଂହଭୂମର 
ଓଡ଼ିଆ ନେତା ଭଶ୍ଵର ଚନ୍ଦ୍ର ହୋତା ଏବଂ ତାରାକାନ୍ତ ଷଡ଼ଙ୍ଗୀ, ମୁକୁନ୍ଦରାମ ତନ୍ତୀ 
ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଥଲେ। ଏଇ କାରଣରୁ ବର୍ଭମାନ 
ସିଂହଭୂମବାସୀ ଓଡ଼ିଆ ମାତୃଭାଷାକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିଛନ୍ତି 

ମଧୁବାବୁଙ୍କ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ଥଲାବୋଲି ସେ ଜମିଦାର, ଗଡ଼ଜାତମାନଙ୍କର ରାଜା, 
ମହାରାଜା ଓ ସମ୍ଭାନ୍ତମାନଙ୍କୁ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ ସାମିଲ କଲେ। ଛବିଶଟି 
ଗଡ଼ଜାତ ଓଡ଼ିଆ ହୋଇଥୂବାରୁ ରାଜାମାନେ ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେଲେ। 
ଏହା ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଜାରଞ୍ଜନ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ବିବେଚିତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ 
ଜନସଂଗଠନର ଉଦେଶ୍ୟ ଓ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଆହୁରି ପ୍ରସସ୍ତ ହେଲା ଚାରିଟି ପ୍ରଦେଶରେ 
ବାଣ୍ଟି ହୋଇ ରହିଥୁବା ଓଡ଼ିଆଭାଷୀମାନେ ଧରିନେଲେ ଯେ ସେମାନେ ମାତୃଭାଷା 
ଛାଡ଼ି ଭିନ୍ନ ଭାଷା ଗ୍ରହଣ କରିବାର ସମୟ ସରିଯାଇଛି। ଏହା ଅନେକ 
ଆଶାବାଦୀମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଗଲେ ଯେ ଦିନେ ନା ଦିନେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେବ | ଓଡ଼ିଶାର ଗରିବମାନଙ୍କ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଜାତିଭେଦ ଓ କୁସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯରୁ ଉଠାଇବା 
ପାଇଁ ଏଇ ସୁଯୋଗ | ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ରମେ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଉଚିତ ହେବ ବୋଲି 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଷ୍ପେସିତ ଗରିବ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ ଓ ଆତ୍ୃନିର୍ଭରଶୀଳ କରିବା ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସତରଥର ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତରେ ଆସିଥିଲେ ଏବଂ 
କଂଗ୍ରେସର ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଥିଲା। 

ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି, ଧର୍ମ ଓ ସ୍ଥାନୀୟତା ଏସବୁ ସହଜରେ ହେବାରୁ ମଧୁବାବୁ ଓ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନ ଯେ ଦିନେ ସାକାର ହେବ ଏଇ ଭାବନା ଜାତ ହୋଇଥିଲା 
ଦେଶପ୍ରେମୀମାନଙ୍କ ମନରେ | “ହରିଜନ 'ରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତର ବିବରଣୀ 
ଯେପରି ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥଲା, ତାଂ’ ପୂର୍ବରୁ ଗୌରୀଶଙ୍କର ରାୟଙ୍କ ଉତ୍କଳ 
ଦୀପିକା'ରେ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଦୁଃଖଦୁୂର୍ଦବଶା ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥଲା। ଜନ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ଦୁଇଟି ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଭାଷାଭିତ୍ତିକ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନତା | ମଣିଷ 
ବାଙ୍ମୟ ହେଲେ ସେ ଭିତରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଉଲ୍ଲାସ ଅନୁଭବ କରେ । ମଧୁବାବୁ 
ଏଥପାଇଁ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ନିଜର ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ବୋଲି ଭାବୁଥିଲେ, କାରଣ କେବଳ 
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ମାବୃଭୂମି ମାବୃଭାଷାର ମମତା ୨୮୩ 


ଭାଷାଭିରିକ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ କଲେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହେବେ ନାହିଁ। 
ସ୍ବାଧୀନତା ମିଳିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଲଢ଼ିବାକୁ ହେବ। ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଗାନଛିଜୀଙ୍କ ସହିତ 
ବନ୍ଧୁତ୍ଵ କରିଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କପରି ଜଣେ ଦୂରଦର୍ଶୀ ନେତାଙ୍କୁ ଦେଶକାମ କରିବା 
ଦିଗରେ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ଜୋତା କାରଖାନା, ତାରକସୀ ଅଳଙ୍କାର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା। ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସମର୍ପିତ 
ଉଦ୍ୟମ କରୁଥୁବା ସମଧର୍ମୀ ନେତାମାନଙ୍କର ନାମ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରୁଛି। 
ଗୌରୀଶଙ୍କର ରାୟ, ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି, ନନ୍ଦକିଶୋର ଦାସ, ମଧୁସୂଦନ 
ଦାସ, ରାଧାନାଥ ରାୟ, ବାସୁଦେବ ସୁଢ଼ଳ ଦେବ, ପ୍ଯାରୀମୋହନ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, 
ବୈକୁଣ୍ଠନାଥ ଦେ, ମଧୁସୂଦନ ରାଓ, ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର, ନୀଳମଣି ବିଦ୍ଯାରତ୍ସ 
ଗୋପୀନାଥ ନନ୍ଦଶର୍ମା ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ମାତୃଭାଷାର ମୋହ ଏତେ ଗଭୀର ଥୁଲା ଯେ 
ସେମାନେ କେବଳ ଓଡ଼ିଆ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଝାସ ଦେଇଥଲେ। ଏମାନେ ସମସ୍ତେ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାପ୍ରେମୀ ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ଭିଭିକରି ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ କରିବା 
ସପକ୍ଷରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି। ଏଇ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ସୁରକ୍ଷା ଏହାର ଶ୍ରାବୃଦ୍ଧି 
କରିବା ପାଇଁ ନାନାଦି ଗ୍ରଚ୍ଛ ରଚନା କରାଯାଇଥୁଲା। ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ 
ସଚେତନ ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ। ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରେ । ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯଭାଗରୁ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସେଇ ଏକା ଉତ୍ସାହ। ମୟୂରଭଞ୍ଜଠାରୁ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ଏବଂ ଜୟପୁର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସମସ୍ତ ଗଡ଼ଜାତର ରାଜାମାନେ ଏକ ପ୍ରାଣରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପୂଜାରୀ 
ଥଲେ। 

ମଧୁବାବୁ କଲିକତାରୁ ଫେରି ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେବା 
ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ କହିଲେ କେବଳ ଜଳେଶ୍ବର ଠାରୁ ଚିଲିକା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବାଲେଶ୍ଵର ଓ କଟକ, ପୁରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଥଲା। ମୋଗଲବନ୍ଦୀ ଓଡ଼ିଶା ଗଡ଼ଜାତ 
ରାଜ୍ୟସବୁ ରାଜାମାନଙ୍କ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଶାସନାଧୀନ ଥଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସମନ୍ଟୟ ରକ୍ଷା କରୁଥୁଲେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାରଙ୍କ ଜଣେ ପଦାଧବକାରୀ। ସେତେବେଳେ 
ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ସଂଖ୍ୟା ଦଶଭାଗ ହୋଇଥୂବ। ବିଂଶ ଶତାହୀ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ସ୍ଵାକ୍ଷର 
ସଂଖ୍ୟା ଓ ଯୋଗାଯୋଗ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଥଲା। ୧୯୦୦ ମସିହାରେ 
ଭାଇସ୍‌ରାୟ ଲର୍ଡ଼କର୍ଜନ ରେଳଯୋଗେ କଲିକତାରୁ ଓଡ଼ିଶା ଆସିବା ଏକ 
ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଘଟଣା ଥୁଲା। ଶିକ୍ଷା ଯୋଗାଯୋଗ ପ୍ରାଥମିକସ୍ତରରେ ଥିବାରୁ 
ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା ଅତି କମ୍‌ ଥଲା। ତଥାପି ମଧୁବାବୁଙ୍କ ଉଦାରବାଦୀ ଚିନ୍ତା ଓ 
ଦେଶପ୍ରାତି ଏବଂ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ସମର୍ପିତ ଉଦ୍ୟମ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଉଦବୁଦ୍ଧ କରିଥଲା। 
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9୨୮୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟଯଚାର ଭତ୍ସ 


ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟବାଦୀଠାରେ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଥିବା ବନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଥୁଲା 
ଜାତି ପ୍ରେମ ବହ୍ନି ପ୍ରଚଵଳିତ କରାଇବା ସହିତ ସ୍ଵାଧୀନତାର ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଦେଶବାସୀଙ୍କୁ 
ଉଦବୁଦ୍ଧ ଓ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବା | 

ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ କଂଗ୍ରେସ ଅସହଯୋଗ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଲା ତ ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ଛୋଟଲାଟ, ବଡ଼ଲାଟ୍‌ ଓ ଅନ୍ଯ 
ଉଚ୍ଚପଦାଧ୍ବକାରୀମାନଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଆମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଆପରି ଅଭିଯୋଗ ଜଣାଇଲେ। 
ଦାବି ହେଲା ଓଡ଼ିଶା ସହିତ ବିଛିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁକୁ ମିଶାଇବା 
ପାଇଁ| ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ମିଶିବାର ପ୍ରାୟ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ ପରେ ଗଞ୍ଜାମ 
ଅଞ୍ଚଳ ଏବଂ ବିହାର, ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ, ବଙ୍ଗଳା ଓ ମାନ୍ଦ୍ରାଜରେ ରହିଥୁ୍‌ବା ଅନ୍ଯ ସବୁ 
ଅଞ୍ଚଳ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ପ୍ରଦେଶମାନଙ୍କରେ ଅଛି। ଏଇ କାରଣରୁ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ 
ରହୁଥିବା ଓଡ଼ିଆଭାଷୀମାନେ ନିଜର ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ହରାଇ ସଂଖ୍ଯାଗରିଷ୍ଠଙ୍କ 
ନିର୍ଯାତନା ସହ୍ଯକରି ଏବେ ବି ନ୍ଯୟାୟ ପାଇବା ଆଶାରେ ରହିଛନ୍ତି । ସମ୍ବିଧାନ 
ଅନୁସାରେ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଭାଷାଭାଷୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ମାତୃଭାଷାରେ କହିବା, 
ପଢ଼ିବା, ଲେଖିବା ପାଇଁ ଅଧୂବକାର ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଶାସନର ଅବହେଳା ଯୋଗୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରିବାପାଇଁ ସୁଯୋଗ ମିଳୁନାହିଁ। 

ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ୧୮୬୭ ମସିହାରେ 
ସେକ୍ରେଟାରୀ ଅଫ୍‌ ଷ୍ଟେଟସ୍‌ ନର୍ଥକୋଟଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳକୁ ଯଦି ଏକ ପ୍ରଶାସନିକ 
ଅଞ୍ଚଳ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପ୍ରସ୍ତାବକୁ ତେବେଳେ ବଡ଼ଲାଟ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତେ, 
ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଜାତୀୟତା ସଂକୂଟିତ ହୋଇନଥାନ୍ତା। ଓଡ଼ିଶାରୁ ତକୁାଳୀନ କମିଶନର 
ଟି.ଇ. ରେଭେନ୍ସା ଓଡ଼ିଶାର ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସହିତ କଟକରେ ମେଡ଼ିକାଲ ସ୍କୁଲ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ଏକ ମହାନ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ। ମୟୂରଭଞ୍ଜ ରାଜା ଏଥୁପାଇଁ ଅର୍ଥଦାନ 
କରିଥବାରୁ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ହେଲା। ରେଭେନ୍ଵା କଲେଜ ତାଙ୍କ ଉଦ୍ୟମର ଫଳଶ୍ରତି। 
ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନ ଯେଉଁ ସାହେବମାନଙ୍କ କୃପାଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଫଳ 
ହୋଇଥଲା, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଛନ୍ତି- ନର୍ଥକୋର୍ଟ, ଟି.ରଇ. ରେଭେନ୍ସା, ଜନ୍‌ 
ବିମ୍‌ସ ଓ ଗ୍ରିଅରସନ୍‌। ସେଥୁପାଇଁ କାନ୍ତିଲାଭ ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ଲାଲ 
ମିତ୍ରଙ୍କ ପରି ଅଛ କେତେକ ବଙ୍ଗୀୟ କର୍ମଚାରୀଙ୍କ ଓଡ଼ିଆଭାଷା ବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଦୟନୀୟ ଅବସ୍ଥାରେ ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା । 

୧୮୭୮ ପରେ ଉକଳ ସଭା ଓ ପରେ ପରେ ଆଉ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ସଂଘ ବା 
ସମିତି ଗଠିତ ହୋଇଥୁଲା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷୀମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରିବା ପାଇଁ| ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବାବୁ ନନ୍ଦକିଶୋର ଦାସଙ୍କ ଉଦ୍ଯମ ସ୍ଵର୍ଣ୍ାକ୍ଷରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିବ। 
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ମାବୃରୂମି ମାବ୍ଧଭାଷାର ମମତା ୨୮୫ 


ସେ ମଧୁବାବୁଙ୍କ ବଡ଼ଭାଇଙ୍କ ଜ୍ଵାଇଁ। ଡେପୁଟି କମିଶନର ଥୁଲାବେଳେ ଅସୁସ୍ଥତା 
ଯୋଗୁ ଅକାଳରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ। ଏସବୁ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ରାମଶଙ୍କର 
ରାୟ, ପ୍ୟାରୀମୋହନ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଗୌରୀଶଙ୍କର ରାୟ ପ୍ରଭୁତି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ସାହିତ୍ୟକୁ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥିଲେ ତା'ର ପଟାନ୍ତର 
ନାହିଁ। ଲୋକଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଷୟ ସରକାରଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ' ଉ୍କଳ 
ଦୀପିକା” ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା। ଏହାପରେ ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ଉକୁଳ ପୁତ୍ର, ସମ୍ବାଦ 
ବାହିକା, ବାଲେଶ୍ଵର ହିତୈଷିଣୀ ପ୍ରଭୃତି ପତ୍ରିକା ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥରକ୍ଷା ପାଇଁ 
ସଜାଗ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥିଲେ। 

 ଇମେଜିଂ ଓଡ଼ିଶା” ପୁସ୍ତକର ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ ଜର୍ମାନ ପ୍ରଫେସର ହରମାନ୍‌ 
କୁଲକେଙ୍କ ମନ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ; ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅଶୋକଙ୍କ 
ବିଖ୍ୟାତ ଶିଳାଲେଖ ଓଡ଼ିଶାର ନୂଆ ରାଜଧାନୀ ନିକଟରେ ଅବସ୍ପିତ ପୂରୁଣା 
ଭୁବନେଶ୍ବରର ବିଖ୍ୟାତ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରର ବିଶାଳ ଶିଖରକୁ ସତେ ଯେପରି ଚାହିଁ 
ରହିଛି। ଅଶୋକଙ୍କ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାଦୀର ଖଣ୍ଡଗିରିର 
ହାତଗୁ୍ବାରେ ଥୁବା ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଶିଳାଲେଖ ଏହାର ବେଶ୍‌ ନିକଟରେ ରହିଛି। ଏହି 
ବିଶାଳ ସୃତିସ୍ତମ୍ଭ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷର ଲିପିବଦ୍ଧ ଓ ଧାରାବାହିକ 
ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଆମର ମନଷଶ୍ଚକ୍ଷୁରେ ଭାସିଯାଏ। ଆମେ 
କଳିଙ୍ଗନଗର ଦେଖିବାପରେ ଭୁବନେଶ୍ବରକୁ ଭାରତର ଦୀର୍ଘ କାଳର ରାଜଧାନୀ 
ଭାବେ ଧାରଣା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ। 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଅଧ୍ବକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ ହେବାପାଇଁ ହେବାପାଇଁ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ 
କରିଥୁଲା| ଓଡ଼ିଆ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଦେଶ ହେବାର ୮୦ ବର୍ଷ ଅତୀତ ହେଲାଣି। ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତରେ ତଥାପି ଓଡ଼ିଆମାନେ ସେମାନଙ୍କର ନ୍ଯାର୍ଯ୍ୟ ଦାବି ହାସଲ କରିପାରି 
ନାହାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆମାନେ ନିଜର ଜାତୀଯତାର ସୁରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ଅନେକ ତ୍ଯାଗ ଓ 
ପ୍ରାଣବଳୀ ଦେବାପାଇଁ ପଶ୍ଯାତ୍ପଦ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ମଧୁସୁଦନ ଦାସ ଓ 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଯେଉଁ ନବଜାଗରଣ ଆସିଲା ତାହା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ଉ ସ୍ଥାନ କୁହାଯାଇପାରେ | ଜ୍ଞ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୮୬ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ପ୍ରଥମ ଉଭାସ 


ପନ୍ଦରଶହ ଅଡ଼ଷଠି ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହରେ ଓଡ଼ିଶା ଆଫଗାନ, ମୋଗଲ, ମରହଟା ଓ 
ଇଂରେଜ ଶାସନାଧୀନକୁ ଆସବା ପରେ ଉଣେଇଶ ଶହ ସତଚାଳିଶ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ପରାଧୀନତାର ଗ୍ଲାନି ଏହାର ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ନିସ୍ତନ୍ଦ କରି ରଖିଥୁଲା। 
୧୮୦୩ରେ ଇଂରେଜମାନେ ଦଖଲ କଲେ ଓଡ଼ିଶା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଶାସନ 
ଚାଲିଲା ୧୯ ୪୭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ପାଖାପାଖି ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ସମୟ କାଳରେ ଗୋଟିଏ 
ପରାଜିତ ଜାତି କେବଳ ଯେ ନିଜର ସ୍ଵାଭିମାନ ହରାଇଥୁଲା ତାହା ନୂହେଁ, ଭାଷା ଓ 
ସଂସ୍କୃତିର ଅବକ୍ଷୟ ଯୋଗୁ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ସୂର୍ଗି ଓ ପ୍ରାଟୂର୍ଯ୍ୟ ବି ହରାଇଥୁଲା।| 
ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି, ଧର୍ମଧାରା ଏବଂ ନିଜର ଜୀବନଶୈଳୀ ହରାଇବା ପରେ ଏ ଜାତି 
ଏତେ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଇଥୁଲା ଯେ ମଧୁସୂଦନ ଦାସ କଲିକତାରୁ ଫେରି ଆସି 
ଜାତୀୟ ଜୀବନର ସ୍ତନ୍ଦନ ନ ଦେଖି କାତର କଣ୍ଠରେ ଲେଖିଲେ- “ମା, ମା ବୋଲି 
ଡାକିଲି ମୁଁ କେତେ ମାକୁ ପାଇଲି ନାହିଁ। ମଧୁବାବୁ ଓଡ଼ିଶା ଛାଡ଼ି କଲିକତା 
ଯାଇଥ୍‌ୁଲେ ୧୮୬୬ରେ ଉଚ୍ଟଶିକ୍ଷା ପାଇଁ। ସେଠାରୁ ଫେରିଲେ ୧୮୮୧ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ। ତା” ପୂର୍ବରୁ ନଅଙ୍କ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ( ୧୮୬୬) ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଅଣ୍ଡା ଭା 
ଦେଇଥୁଲା। ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଶ୍ମଶାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁଲା। ଏଇ ଦୁଃସମୟର 
ସୁଯୋଗ ନେଇ ଓଡ଼ିଶାର ଜମିଦାରୀ ଚବିଶଘଣ୍ଡିଆ ଆଇନ ବଳରେ କଲିକତାର 
ବଙ୍ଗାଳୀମାନଙ୍କ ହାତକୁ ଚାଲି ଯାଇଥଲା। ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ ସରକାରୀ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ, କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ ଓ ଅଦାଲତରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ବଦଳରେ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷା 
ପ୍ରଚଳନ ହୋଇଥଲା ଏବଂ କାନ୍ତିଲାଲ ଭଙ୍ଗାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି ବଙ୍ଗୀୟ କର୍ମଚାରୀଙ୍କ 
ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ଯୋଗୁ ଓଡ଼ିଆ ଗୋଟିଏ ଭାଷା ନୂହଁ - ଏଇ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ ହେଇ 
ଯାଇଥୁଲା। ସହର କହିଲେ କଟକ, ପୁରୀ, ବାଲେଶ୍ଵର ଇତ୍ଯାଦିକୁ ବୁଝାଉଥୁଲା। 
ବିଳମ୍ବରେ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା ଆରମ୍ଭ ହେବାରୁ ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବ୍ୟବହାର ସ୍ଵୀକୃତି 
ପାଇବାରୁ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମଧୁବାବୁ, 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଫକୀରମୋହନ, ଗଙ୍ଗାଧର, ଶ୍ରୀପତି ମିଶ୍ର ରାଧାନାଥ ପ୍ରଭୃତି ମଧ୍ଯବିତ୍ତ 
ଶିକ୍ଷିତ ବର୍ଗ ଏବଂ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର ରାଜା ଏବଂ କେତେକ ଜମିଦାର ଓ 
ସମ୍ଭାନ୍ତମାନଙ୍କୁ ନେଇ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଠି ହେଲା। ମଧୁବାବୁ ଫେରିବା ପରେ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ପ୍ରଥମ ଭତ୍ତଭାସ ୨୮୭ 


୧୯ ୦୩ରେ ଉଜକଳ ସମ୍ମିଳନୀ ଗଠିତ ହେଲା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଅଞ୍ଚଳସବୂକୁ ଏକତ୍ରିତ 
କରିବା ପାଇଁ| 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସଂକଟ କାଳରେ ତାଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ନ ଏବଂ 
ସେତେବେଳକୁ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଜନସେବା କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ସୁନାରେ ସୁହାଗା ପରି 
ଝଲସି ଉଠିଲା। ଏ ଦୂଇଜଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବୟସର ତଫାତ୍‌ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ 
ଛାତ୍ର ଜୀବନରୁ ମଧୁବାବୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଦୁହେଁ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ଲେଷ ପାଇଁ 
ସଂକଳବଦ୍ଧ ଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶା ଚାରିଟି ପ୍ରଦେଶରେ ବାଣ୍ଡିହୋଇ ରହିଥଲା। ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁକୁ ଏକତ୍ର କରି ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଆରମ୍ଭ କଲାବେଳେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ତାଙ୍କୁ ନୈତିକ ସମର୍ଥନ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ କଂଗ୍ରେସ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଝାସ ଦେଇଥୁଲେ। 
ଗୋଟିଏ ପାଖରେ ଜାତିପ୍ରେମ ବହ୍ରିକୁ ତେଜିବା ପାଇଁ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ, ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ, 
ବଙ୍ଗଳା ଓ ଓଡ଼ିଶା ଚାରିଟି ପ୍ରଦେଶରେ ବାଣ୍ଟିହୋଇ ରହିଥୁବା ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଲୋକଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଜାତୀୟ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲିଥଲା ବେଳେ ଅନ୍ୟ 
ପାଖରେ ବଢ଼ି ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ ଓ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଜାତୀୟ ଚେତନାର ଉନ୍ନେଷ ପାଇଁ ଉକ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀ ମାଧ୍ୟମରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ନୂତନ ଜାତୀୟ ଚେତନାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ| ଜାତି ଗଠନ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ଯେ 
ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ ଏହା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ସତ୍ଯବାଦୀଠାରେ ବିଦ୍ଯାଳୟ ସ୍ଥାପନ 
କଲେ ଗୋପବନ୍ଧା। ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଯୁବକମାନଙ୍କର 
ଏକମାତ୍ର ବ୍ରତ ଥଲା। ଦେଶ ସେବା ଏବଂ ଶିକ୍ଷା ଓ ସଚେତନତା ପ୍ରସାର ଥୁଲା 
ସତ୍ୟବାଦୀ ବନବିଦ୍ୟାଳୟର ଲକ୍ଷ୍ଯ| 

ରଷ୍ଟଇଶ୍ରିଆ କମ୍ପାନୀ ବଙ୍ଗଳା, ବିହାର ଓ ଓଡ଼ିଶାର ଦେୱାନୀ ପାଇଲା 
୧୭୬୫ରେ ଏବଂ ଫୋର୍ଟ ୱଲିୟମ ଦୁର୍ଗରୁ ଏହା ଓଡ଼ିଶା, ବିହାର ଓ ବଙ୍ଗଳାକୁ 
ଶାସନ କଲା ୧୭୭୪ରୁ|। ତାପରେ ଶାସନ ଓ ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ଯବସାୟ କାମ ସୁଗମ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ବଙ୍ଗଳାରେ। କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରାୟ 
ଷାଠିଏ ସତୁରି ବର୍ଷ ପରେ ୧୮୩୫ରେ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଓଡ଼ିଶାରେ । 
ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଆ ଛାତ୍ରମାନେ କଲିକତା ଯାଉଥ୍‌ଲେ। ଏଥରୁ 
ଅନୁମାନ କରିବା କଷ୍ଠ ହେବନାହିଁ ଯେ ବଙ୍ଗ ପ୍ରେସିଡ଼େନ୍ତି, ମାନ୍ଦ୍ରାକ ପ୍ରେସିଡ଼େନ୍ତି, 
ବମ୍ବେ ପ୍ରେସିଡ଼େନ୍ତି ଅଧ୍ୟନରେ ଥିବା ଦେଶର ବିସ୍ତୃତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଶାର ଗରିବ ଲୋକମାନେ ଅଗନାଅଗନି ବନସ୍ତର 
ଅବହେଳିତ ମଣିଷ ପରି ଜୀବନଯାପନ କରୁଥିଲେ। ନଅଙ୍କ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
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୨୮୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭତ୍ସ 


ଇଂରେଜ ସରକାର ଭୁଲ ତଥ୍ୟ ପାଇଥିଲେ, ତେଣୁ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷରୁ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କୁ 
ବଞ୍ଚାଇବା ପାଇଁ କୌଣସି ଉଦ୍ଯମ ହୋଇନଥୁଲା। ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାରେ କୌଣସି 
ଦୈନିକ ଇଂରାଜୀ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ନ ଥଲା ସରକାରଙ୍କୁ ସଚେତନ କରିବା 
ପାଇଁ। ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ରେଳ ଚଳାଚଳ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ୧୮୯୩ ବେଳକୁ | 
ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଜାନୁୟାରୀ ୧୮୬୮ରେ। ନଅଙ୍କ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପରେ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ ଏକାଧୂକ ଡିଭିଜନରେ ପରିଣତ କରିବା ଓ ବଙ୍ଗଦେଶର ଅଧ୍ବକାର ଓ 
ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ହ୍ରାସ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାରଙ୍କୁ ନର୍ଥକୋଟ୍‌ ୧୮୬୭ରେ 
ଦେଇଥିବା ରିପୋର୍ଟ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉନ୍ମେଷ ଦିଗରେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ପଦକ୍ଷେପ 
ଥିଲା। 

ବଙ୍ଗଦେଶୀମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସନ୍ତି ବିଦେଶୀ ଆକ୍ରମଣରୁ ସେମାନଙ୍କ ରାଜା 
ଦେଶ ଛାଡ଼ି ଓଡ଼ିଶାକୁ ୧୨୦୩ ବେଳକୁ ପଳାଇ ଆସିବା ସମୟରେ । ପରେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ସହିତ ଅନେକ ଆସିଲେ ୧୬୦୦ ଶତାହୀ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ। 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରର ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ଆସୁଥୁବା 
ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କିଛି ବଙ୍ଗଦେଶୀ ଓଡ଼ିଶାରେ ବସବାସ କରି ରହିଯାଇଥଲେ। 
କିନ୍ତୁ ଏ ଧାରା ଆହୁରି ଦୃତ ଗତିରେ ବଢ଼ିଲା ଯେତେବେଳେ ଇଷ୍ଟଇଣ୍ରିଆ କମ୍ପାନୀ 
କଲିକତାର ଫୋର୍ଟ ୱଲିୟମ ଦୁର୍ଗରୁ ଓଡ଼ିଶା ଶାସନ କଲା। ସେତିକି ବେଳକୁ 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀ କେବଳ ନ୍ଯାୟ ପାଇବାରୁ ବଞ୍ଚତ ହେଲେ ନାହିଁ ବରଂ ସେମାନଙ୍କ 
ସୁଖଦୁଃଖ ସହିତ ଶାସନ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ। ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ଚବିଶ 
ଘଣ୍ଟିଆ ଆଇନ୍‌ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରତିବାଦ ପତ୍ର ଲାଟ ସାହେବଙ୍କୁ ଦବା ପରେ ଏଇ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବନ୍ଦ ହେଲା। ଯୋଗାଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶା ଅନେକ ପଛରେ ପଡଢ଼ିଥୁଲା। 
ତେଣୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଦେଶରେ ବାଣ୍ଡହୋଇ ରହିଥ୍‌ବା ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଯୋଗାଯୋଗ ନଥୁଲା। ଗୋଟିଏ ଜାତିର ପତନ ସହିତ ଜାତୀୟତା ମଧ୍ୟ ଲୋପ 
ପାଇଯାଏ। ଜାତୀୟତା ହେଉଛି ଜାତିର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରାଣସ୍ତୂର୍ରି। ଏଚ୍‌.କୋନ୍‌.ଙ୍କ 
ମତରେ ଇତିହାସର ସକ୍ରିୟାତ୍ଵକ ଶକ୍ତିରୁ ଜାତୀୟତାର ଜନ୍ମ। ଏହି କାରଣରୁ 
ଇତିହାସର ସ୍ରୋତରେ ଯେଉଁସବୁ ଜାତି ନିଜର ପରିଚୟ ହରାଇ ବସନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ 
ବିଲୟ ଅନିର୍ବାଯ୍ୟ। ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ପୂରାପୂରି ନିଷ୍ପଭ ହୋଇଗଲା ନଅଙ୍କ 
ଦୂରଭିକ୍ଷ ସମୟରେ। କମ୍ପାନୀ କର୍ମକର୍ରା ଓ ବଙ୍ଗଦେଶୀମାନଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରତି 
ଅବହେଳାରୁ ଦୂର୍ଭିକ୍ଷ ଭୟଙ୍କର ହୋଇଥୁଲା। ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାରତପାଇଁ ଥୁବା 
ସେକ୍ରେଟାରୀ ଅଫ୍‌ ଷ୍ଟେଟସ୍‌, ନର୍ଥକୋର୍ଟ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଅନୁଭବ କରି ଓଡ଼ିଶା 
ଅଞ୍ଚଳକୁ ବଙ୍ଗଳାରୁ ବିହିନ୍ନ କରି ଶାସନର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ କରିବା ପାଇଁ ବଡ଼ଲାଟଙ୍କୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ପ୍ରଥମ ଭଭାସ ୨୮୯ 


ଦେଇଥ୍‌ବା ରିପୋର୍ଟ ଯେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ଅଲା ଏହା ନିଶ୍ଚିତ 
ନର୍ଥକୋର୍ଟଙ୍କ ଏଇ ରିପୋର୍ଟ ବଙ୍ଗାଳୀ ଓ ଫୋର୍ଟ ୱଲିୟମରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥୁବା 
ଶାସନକର୍ରାଙ୍କ କବଳରୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ ଥଲା। ଏହାହିଁ ଓଡ଼ିଆ 
ସ୍ଵାଭିମାନ ଓ ଜାତୀୟତାକୁ ପୁନର୍କନ୍ନ ଦେବାପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇଥୁଲା। 
ନର୍ଥକୋର୍ଟଙ୍କ ରିପୋର୍ଟ ଅନୁସାରେ ବଙ୍ଗଳାଠାରୁ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଶାସନିକ 
ଅଞ୍ଚଳ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିବାରୁ ବଙ୍ଗାଳୀମାନଙ୍କ କତ୍ତତ୍ଵ ହାସ ପାଇଲା। 

ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ଅଦାଲତରେ ବଙ୍ଗଳା ଓ ପାର୍ଶି ଭାଷା 
ଚଳୁଥଲା। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପ୍ରଚଳନ କରିବା ପାଇଁ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଓଡ଼ିଆ ବହି 
ନ ଥଲା| ରାତାରାତି ଲାଗିଗଲେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟ ଭାବନାର ପ୍ରବର୍ଭକମାନେ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାରେ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟଠାରୁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ପାଠ୍ୟ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିବା 
ପାଇଁ। ଏଇ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣବୋଧ ପ୍ରଣେତା ମଧୁସୂଦନ ରାଓଙ୍କ ଅବଦାନ 
ଅତୁଳନୀୟ 1 ଟି.ଇ. ରାଭେନ୍‌ା ଅଧୁକ ଓଡ଼ିଆ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ପୁସ୍ତକ ରଚନା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରୁ କଟକଠାରେ ୧୮୬୮ରେ ପ୍ରଥମ ହାଇସ୍ଭୁଲ 
ସ୍ଥାପନ କରାଗଲା। ମୟୂରଭଞ୍ଜ ରାଜାଙ୍କ ଦାନରୁ କଟକରେ ମେଡ଼ିକାଲ ସ୍କୁଲ ଓ 
ରାଭେନ୍ଵା କଲେଜ ସ୍ଥାପନ କରାଗଲା। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସହିତ 
ଜନସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ୧୮୬୮ରେ ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା କଟକରୁ 
ପ୍ରଥମେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା। ଓଡ଼ିଆ ଜନଜୀବନକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ ଏହାର 
ଉଦ୍ୟମ ପ୍ରଶଂସନୀୟ | ପରେ ପରେ ସମ୍ବଲପୁର, ଗଞ୍ଜାମ ଓ ବାଲେଶ୍ବରରୁ ଓଡ଼ିଆ 
ସମ୍ବାଦପତ୍ର ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା। କର୍ମବୀର ଗୌରୀଶଙ୍କର ରାୟ ଏବଂ ପ୍ୟାରୀମୋହନ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି ବଙ୍ଗୀୟ ବଂଶୋଉବମାନେ ଓଡ଼ିଶା ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ମାତୃଭୂମି ଓ 
ମାତୃଭାଷା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥୁଲେ। ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ନବ ଜାଗରଣକୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ଅବିସ୍ମରଣୀୟ । ଆଣ୍ଡ ଫ୍ରେକର ସାହେବ ଏବଂ ସମ୍ବଲପୁରର 
ଧରଣୀଧର ମିଶ୍ର ମଦନ ମୋହନ ମିଶ୍ରର ବ୍ରଜମୋହନ ପଟ୍ଟନାୟକ, ବଳଭଦ୍ର 
ସୂପକାର ପ୍ରଭୂତିଙ୍କ ଦାବି ଗ୍ରହଣ କରି ଓଡ଼ିଶାରେ ସମ୍ବଲପୁର ମିଶ୍ରଣକୁ ସମର୍ଥନ 
ଜଣାଇଥୂଲେ। 

ଭାଷାକୁ ନେଇ ଇଂରେଜ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠିତ 
ହୋଇଥଲା ୧୯୩୬ରୁ | କିନୁୁ ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ବହୁ ଦେଶ ଗଠିତ ହୋଇଥୁଲେ 
ହେଁ ଭାଷାକୁ ଆଧାର କରି ପୂର୍ବ ପାକିସ୍ତାନର ବଙ୍ଗାଳୀମାନେ ଉର୍ଦ୍ଧ ଭାଷା ବର୍ଜନ କରି 
ବଙ୍ଗଳାକୁ ନିଜ ଦେଶର ଭାଷା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ହଜାର ହଜାର 
ସଂଖ୍ୟାରେ ପ୍ରାଣବଳି ଦେଇଥୁଲେ। ସେଥୁରୁ ଜନ୍ମ ହେଲା ସ୍ଵାଧୀନ ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ। 
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୨୯୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶରେ ରହିଥୂବା ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳକୁ ଓଡ଼ିଶା ସହିତ ମିଶାଇବା ପାଇଁ 
୧୮୮୯ରୁ ସମ୍ବଲପୁର “ ହିତୈଷିଣୀ”ର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । ପଣ୍ଡିତ ନୀଳମଣି 
ବିଦ୍ୟାରତ୍ସଙ୍କ ସମ୍ପାଦନା ଓ ବାମଣ୍ଡା ରାଜା ସୁଢ଼ଳ ଦେବଙ୍କ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତାରେ 
ସମ୍ବଲପୁର “ ହିତୈଷିଣୀ'ର ୧୯ ୨୩ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲା। ସମ୍ବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳର ସରକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ହିନ୍ଦୀ ପ୍ରବର୍ଗନ କରିବା ଫଳରେ 
ସରକାରଙ୍କର ନିଷ୍ଠରି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆନ୍ଦୋଳନ ତେଜିଲା। ସରକାରଙ୍କ ଏଇ ଭ୍ରମାତ୍ସକ 
ନୀତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ବଡ଼ଲାଟଙ୍କୁ ଜଣାଇବା ସହିତ ଏହାର ନକଲ 
ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ପାର୍ଲାମେଣ୍ଟଡର ସଭ୍ୟ ସାର୍‌ ଚାର୍ଲସ ଚିଲ୍କେଙ୍କ ନିକଟକୁ ପଠାଇଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଏହା ସତ୍ତ୍ବେ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ ଓଡ଼ିଶାକୁ ନଆସିବାରୁ ଶ୍ରୀପତି ମିଶ୍ର ଆଉ କେତେକ 
ସାଥୀଙ୍କ ସହିତ ସିମଳା ଯାଇ ସେଠାରେ ବଡ଼ଲାଟଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କଲେ | ମଧୁବାବୁ ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ବଲପୁରବାସୀଙ୍କୁ ସମର୍ଥନ କରି ବଢଡ଼ଲାଟଙ୍କୁ ଟେଲିଗ୍ରାମ କରିଥିଲେ। କ୍ରମାଗତ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଯୋଗୁ ୧୯୦ ୨ରେ ସରକାର ଆଦେଶ ଦେଲେ କେବଳ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଓ ଅଦାଲତରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ପାଇଁ । କିନଧୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟ ଚେତନାର 
ପ୍ରସାର ପାଇଁ ଏହା ଯଥେଷ୍ଟ ନ ଥଲା। ସେହି କାରଣରୁ ମଧୁବାବୁ ଏହାପରେ 
ବଡ଼ଲାଟ୍‌ ଲର୍ଡ଼ କର୍ଜନଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଦେଇଥିବା ସ୍କାରକ ପତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଥୁଲା ଯେ ମାନ୍ଦ୍ରାକ ପ୍ରଦେଶରୁ ଗଞ୍ଜାମ ଅଞ୍ଚଳ, ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶରୁ ସମ୍ବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳ ଏବଂ ବଙ୍ଗଳାରେ ଥବା ଓଡ଼ିଆ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁକୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ଉଚିତ ହେବ। ଏଇ ଦାବି ପତ୍ରରେ ହଜାର ହଜାର ଓଡ଼ିଆ ଦସ୍ତଖତ କରିଥଲେ। 
ସମ୍ବଲପୁର ଓଡ଼ିଶାକୁ ଫେରିଲା ୧୯୦୬ରେ। ୧୯୦୩ରେ ଉକ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀ 
ବୈଠକରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଦେଶରେ ବାଣ୍ଡିହୋଇ ରହିଥିବା ଓଡ଼ିଆ ଅଞ୍ଚଳ ସବୂକୂ ନେଇ 
ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ପାଇଁ ଦାବି ହେଲା। 

ଡିସେମ୍ବର ୧୯୦୩ରେ ଷ୍ଟାଫୋର୍ଡ଼ ନର୍ଥକୋର୍ଟଙ୍କ ୧୮୬୭ ଚିଠି ପୁଣି 
ଚର୍୍ଚାକୁ ଆସିଲା। ଏ ଚିଠିରେ ବଙ୍ଗଳାଠାରୁ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳ କାଢ଼ିନେଇ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ 
ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତାବ ରହିଥଲା। ରିସ୍‌ଲେଙ୍କ ଚିଠିରେ ବଡ଼ଲାଟ୍‌ କର୍ଜନଙ୍କ 
ବଙ୍ଗ ଭଙ୍ଗ ପ୍ରସ୍ତାବ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥିଲା। କିନଧୁ ବଙ୍ଗ ଭଙ୍ଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏତେ 
ତୀବ୍ର ଥଲା ଯେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାର ଏହାର ପୁନର୍ବିଚାର କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହେଲେ। 
୧୯୦୩ ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ଦାବିକୁ ସଂଗଠିତ କରୁଥିଲେ ମଧୁବାବୁ ଏବଂ 
ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ଥୁଲା ମୁଖ୍ୟ ଦାବି। ବିଚ୍ଛିନ୍ନାଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର 
ପ୍ରସାର ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ନୀଳକଣ୍ଡଟ ଗୋଦାବରୀଶ, ଅନଚ୍ତ ମିଶ୍ର, 
ନିରଞ୍ଜନ ପଟ୍ଟନାୟକ, ଶଶୀଭୂଷଣ ରଥ ପ୍ରମୁଖ। ଭାରତ ସରକାର ଜୁଲାଇ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ପ୍ରଥମ ଭଭାସ ୨୯୧ 


୧୯,୧୯୦୫ରେ ନେଇଥୁବା ନିଶ୍ପଭି ଅନୁସାରେ ଗଞ୍ଜାମ, ବିଶାଖାପାଟଣା 
ଏଜେନ୍ସି ଓଡ଼ିଶାକୁ ଫେରାଇ ନଦେବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର କଲେ, କିନ୍ଧୁ ସେଇ ପତ୍ରରେ 
ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିବା ସ୍ପିର ହେଲା। ରିସ୍‌ଲେଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବ ଅନୁସାରେ 
ସମ୍ବଲପୁର, ପାଟଣା, କଳାହାଣ୍ଡି, ସୋନ୍‌ପୁର, ବାମଣ୍ଡା, ରେଢ଼ାଖୋଲ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶରୁ 
ଏବଂ ଗାଙ୍ଗପୁର, ବଣାଇ, ଛୋଟ ନାଗପୁର ଡିଭିଜନରୁ ଓଡ଼ିଶା ତିଭିଜନକୁ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହେଲା ୧୯୦୬ରେ | ଜ୍ଞ 
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୨୯୨ 


ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ 


ଓଡିଶାବାସୀଙ୍କ ଜାତୀୟ ଚେତନା ନିଷ୍ପଭ ଅବସ୍ଥାରେ ଥଲା ଇଂରେଜମାନେ 
୧୮ ୦୩ରେ ଓଡିଶା ଦଖଲ କଲାବେଳକୁ | ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା 
ପାଇଁ ଓଡିଶାବାସୀଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ସମବେତ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇନଥୁଲା। ଗଡଜାତର ରାଜାମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ରାଜ୍ୟରେ ସର୍ବମୟ ଆଧ୍ବପତ୍ଯ ଜାହିର କରୁଥିଲେ ଏବଂ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ 
ଶୋଷଣ କରୁଥଲେ। ରାଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଜନକଲ୍ୟାଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ 
ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ସହଯୋଗ ବା ସଂପୂକ୍ତି ନଥୁଲା ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରତିକୂଳତା ସତ୍ବେ ଏଇ 
କାରଣରୁ ଇଂରେଜମାନେ ବିଳମ୍ବରେ ଓଡିଶା ଦଖଲ କଲେ। କୌଣସିଠାରେ ବଡ 
ଧରଣର ପ୍ରତିରୋଧ ହୋଇ ନଥୁଲା । ଏଥିରୁ ଅନେକ ଧରି ନିଅନ୍ତି ଯେ ସେତେବେଳେ 
ଓଡିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନ କେବଳ ଯେ ନିସ୍ତେଜ ଥୁଲା ତାହା ନୁହେଁ ଜାତୀୟ 
ଭାବନା ଅଭାବରୁ ଯେଉଁ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଖଣ୍ଡଯୁଦ୍ଧ ବା ପ୍ରତିରୋଧ ହୋଇଥଲା 
ସେଠାରେ ସହଜରେ ଇଂରେଜମାନେ ବିଜୟୀ ହୋଇଥୁୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ବି 
ସତ୍ୟ ଯେ ଓଡିଶାବାସୀ ଅସଂଗଠିତ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଜମିଦାର, 
ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ଓ ଆଦିବାସୀମାନେ ଇଂରେଜ ସେନା ଓ ଶାସନର ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିଥିଲେ | କାରଣ ବିଦେଶୀ ଶାସନକୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥିଲେ | ଇଂରେଜ 
ଶାସନ କାଳରେ ଅଧ୍ୂବକ ଟିକସ ଆଦାୟ କରାଯାଉଥିଲା ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟ ଦ୍ଵାରା। 
ଇଂରେଜମାନେ ଓଡିଶା ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ପ୍ରେସିଡେନ୍ବିରେ 
ଥିବା ଦକ୍ଷିଣ ଓଡିଶାରେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସହିତ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡିଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ଗଜପତି ରାଜା ଜଗନ୍ନାଥ ନାରାୟଣ ଦେବଙ୍କୁ 
ହଟାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥଲେ । ଏର କାର୍ଯ୍ୟରେ ମରହଙ୍ଟାମାନେ ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ 
ନକଲାରୁ ସେ ବିଜୟନଗରମ୍‌ ଓ ବଡ ଖେମୁଣ୍ତି ରାଜାଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ଯୁଵ୍ଧ 
କରିଥଲେ | ସ୍ଥାନୀୟ ଜମିଦାରମାନେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ଯ କରିଥିଲେ। ବଙ୍ଗ ଓ 
ମାନ୍ଦ୍ରାକ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଡାକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ବ୍ୟାହତ କରି ସେ ବିଦ୍ରୋହ 
କଲେ । ୧୭୬୮ରେ ଇଂରେଜ ସେନା କର୍ଶ୍େଲ୍‌ ପିଚଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ନାରାୟଣ 
ଦେବଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କଲେ। ଏହାପରେ ରାଜା ଗାଦିଚ୍ୟୁତ ହେଲେ। ୧୭୭୦ରେ 
ତାଙ୍କର ମୂତ୍ୟୁ ହେବା ପରେ ଇଂରେଜମାନେ ନୂଆ ଗଜପତି ରାଜାଙ୍କୁ ଖଜଣା ଆଦାୟ 
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ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ୨୯୩ 


କରିବାକୁ ଦେଲେ ନାହିଁ। ନାରାୟଣ ଦେବଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ଗଜପତି 
ଦେବ ରାଜା ହେଲେ। ଲୋକମାନଙ୍କର ଅସନ୍ତୋଷ ବୃଵି ପାଇବାରୁ ୧୭୭ ୪ରେ 
ଗଜପତିଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରି ବିଶାଖାପାଟଣାରେ ରଖାଯାଇଥିଲା। ଏହାର ପ୍ରତିବାଦ କରି 
ଆଦିବାସୀମାନେ ବିଦ୍ରୋହ ଜାରି ରଖୁଲେ ୧ ୭୮୦-୮୧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତା। ଶେଷରେ 
ଇଂରେଜମାନେ ରାଜାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରି ରାଜାପଦ ଫେରାଇ ଦେଇଥୁଲେ ଏବଂ ଗଜପତି 
ନିଜକୁ ସ୍ଵଧୀନ ଭାବୁଥିଲେ। ୧୭୯୯ରେ ପୁଣି ବିଦ୍ରୋହ କରିବାରୁ ଗଜପତି ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରି ମସ୍‌ଲିପାଟ୍ଟଣାଠାରେ ରଖିଲେ । 

୧୮୩୦ରେ ପୁଣି ପାରଳାଖେମୁଣ୍ିଠାରେ ବିଦ୍ରୋହ ହେଲା। ବିଦ୍ରୋହ ଦମନ 
କରିବା ପାଇଁ ୧୮୩ ୨ରେ ମାଡ଼ାସ୍‌ ସରକାର ଏଡ୍‌ୱାର୍ଡ ଯୋସେଫଙ୍କ ପଠାଇଲେ । 
ଏଇ ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଶୋଇ ଓ ଦୋରା ସର୍ଦଦାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକଙ୍କୁ ଇଂରେଜ 
ସେନା ନିହତ କଲେ। ସିପାହୀ ବିଦ୍ରୋହ ୧୮୫୬-୫୭ ସମୟରେ 
ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡିଠାରେ ପୁଣିଆଉଥରେ ବିଦ୍ରୋହ ହେଲା। ଶବରମାନଙ୍କ ନେତା 
ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଦଣ୍ଡସେନା ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦମନ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ଘରଦ୍ବାର 
ପୋଡି ଦେଲେ ଏବଂ ଫସଲ ନଷ୍ଟ କଲେ | ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଦଣ୍ଡସେନା ଆଉ କିଛି ଲୋକ 
ଧରାପଡିଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାଣଦଣ୍ଡ ଦିଆଗଲା। ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ପରି ଦକ୍ଷିଣ 
ଓଡିଶାର ଘୁମୁସରଠାରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନୀୟ ରାଜା ଧନଞ୍ଜୟ ଭଞ୍ଜଙ୍କୁ ଇଂରେଜମାନେ 
ଗାଦିଚ୍ୟୁତ କରିବା ପରେ ୧୮୩୫ରେ ବିଦ୍ରୋହ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। ପୂର୍ବରୁ ରାଜସ୍ଵ 
ଦେୟ ତାଙ୍କ ପିତା ଶ୍ରୀକର ଭଞ୍ଜ ଦେଇ ନପାରି ଗାଦିଚ୍ୟତ ହୋଇଥଲେ। ଏଇସବୁ 
କାରଣରୁ କନ୍ଧମାନେ ବିଦ୍ରୋହ କରିଥୂଲେ। ଏଇ ବିଦ୍ରୋହରେ କନ୍ଧମାନେ 
ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଦୁଇଜଣ ରାଜକର୍ମଚାରୀ ଏବଂ ୪୮ଜଣ ସିପାହୀଙ୍କୁ ହତ୍ଯା 
କରିଥିଲେ। କମଳ ଲୋଚନ ଦୋରା ଅନୁଗୁଳରେ ଆତ୍ସଗୋପନ କରିଥବା ବେଳେ 
ସେଠାକାର ରାଜା ସୋମନାଥ ସିଂହ ଇଂରେଜ ମାନଙ୍କ ହାତରେ ତାଙ୍କୁ ଧରାଇ 
ଦେଇଥଲେ। ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଚାର ସତ୍ବେ ବିଦ୍ରୋହ ବନ୍ଦ ହୋଇନଥୁଲା। 
କ୍ୟାପ୍‌ଟେନ୍‌ ଉଇଲ୍୍‌ସନ ଶବର ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଘର ପୋଡି ଦେଇଥୂଲେ ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଧରାପଡିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାଣଦଣ୍ଡରେ ଦଶ୍ତିତ କରାଯାଇଥୁଲା। 
ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ପରେ ଘୁମୁସରରେ କନ୍ଧ ପ୍ରଜାମାନେ କେତେ ବର୍ଷ ଧରି ବିଦ୍ରୋହ 
ଜାରି ରଖୁଥିଲେ | ୧୭ ୪୬ - ୫୪ ବିଦ୍ରୋହର ମୁକାବିଲା କରିବା ପାଇଁ କ୍ୟାପଟେନ୍‌ 
ମେକ୍ଫରସନ୍‌ ଓ ପରେ ବିଗ୍ରେଡିଅର ଜେନରାଲ୍‌ ଡାଇସ୍‌ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ। 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ୧୮ ୦୩ରେ ଇଂରେଜମାନେ ଓଡିଶା 
ଅଧୁକାର କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ଓ ଘୁମୁସର ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଧରି 
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୨୯୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯଚାର ଭସ୍ତ 


ଇଂରେଜଳମାନେଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରି ଅନେକ ଲୋକ ପ୍ରାଣ ହରାଇଥଲେ | ଖେବା, 
କନିକା ଓ କୂଜଙ୍ଗ ବିଦ୍ରୋହ ୧୮୦୩ରେ ରଂରେଜମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ରାଜା ଓ 
ଜମିଦାର ସ୍ଵାଗତ କରିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ 
ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିଥଲେ । 

ଖୋର୍ଵା ବିଦ୍ରୋହ ସମୟରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବ ରାଜା ଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ପରାମର୍ଶଦାତା ଥୁଲେ ଜୟୀ ରାଜଗୁରୁ । ପରେ ରାଜା କେତେ ସର୍ଚ ମାନିବାରୁ ତାଙ୍କୁ 
ପେନସନ୍‌ ଦେଇ ପୁରୀରେ ରହିବାକୁ ଅନୁମତି ଦିଆଗଲା । ଓଡିଶାରେ ବିଦ୍ରୋହ 
ଦମନ ପାଇଁ ଇଂରେଜ ସେନାର ଅଧ୍ବନାୟକ ହାର୍‌କୋର୍ଟ ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କ ସହିତ 
ଚୁକ୍ତି କରିଥିଲେ ଏବଂ ଇଂରେଜ ବାହିନୀ ରାଜ୍ୟ ଭିତର ଦେଇ ଯିବା ଆସିବା ପାଇଁ 
ରାଜା ଅନୁମତି ଦେଇଥିଲେ । 

୧୮୦୯୩ ସେପ୍ଟେମ୍ବର ମାସରେ ଇଂରେଜ ବାହିନୀ ଯେତେବେଳେ ଓଡିଶା 
ଦଖଲ ପାଇଁ ଗଞ୍ଜାମ ବାଟ ଦେଇ ପୁରୀ ଆସିଲେ, ସେତେବେଳେ ଇଂରେଜ ବାହିନୀର 
ଅଧନାୟକ ହାର୍‌କୋଟଙ୍କୁ ଖୋର୍ଵା ରାଜା ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ଭିତର ଦେଇ 
ଯିବା ଆସିବା କରିବା ପାଇଁ ଅନୁମତି ଦେଇଥିଲେ ! ଏହାର ପ୍ରତି ବଦଳରେ ହାର୍‌କୋର୍ଟ 
ଲକ୍ଷେଟଙ୍କା ରାଜାଙ୍କୁ ଦେବେ ବୋଲି ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ୧୮୦୩ ଯୁଦ୍ଧ ବେଳେ 
ଖୋର୍ବଵା ରାଜା ମରାଠାମାନଙ୍କ ସହାୟତା ନେଇଥିଲେ । ପ୍ରତିବଦଳରେ ଚବିଶକୁ ରାହାଙ୍ଗ, 
ଲେମ୍ବାଇ ଓ ପୁରୁଷତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର (ପୁରୀ)କୁ ମରାଠାମାନଙ୍କୁ ଦେବା ପାଇଁ ବାଧ 
ହୋଇଥିଲେ। ୧୮୦୩ ବେଳକୁ ଖୋର୍ଵା ରାଜାଙ୍କ କର୍ରୁତ୍ଵରେ ଥିବା ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ଓ 
ତିନୋଟି ପ୍ରଗଣା ରଜାଙ୍କ ହାତରୁ ଚାଲି ଯାଇଥଲା | ମରାଠାମାନେ ପରାଜିତ ହେଲେ | 
କିନ୍ଧୁ ମରାଠାମାନଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଏଇ ଆଶାରେ ରାଜା ଇଂରେଜମାନଙ୍କୁ ସହଯୋଗ 
କରିଥୁଲେ ଯେ ମରାଠାମାନେ ବିତାଡିତ ହେଲେ ମନ୍ଦିର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରଗଣାଗୁଡିକ 
ଫେରି ପାଇବେ । କିନ୍ତୁ ଏଇ ସବୁ ସର୍ର ସହିତ ତାଙ୍କ ପରାମର୍ଶଦାତା ଜୟୀ ରାଜଗୁରୁ 
ଏହା ସପକ୍ଷରେ ନଥୁଲେ। ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଆଗମନ ଯେ ବିପଦ ସୃଷ୍ଟି କରିବ ଏହା 
ରାଜଗୁରୁ ବୁଝି ପାରିଥଲେ। ମାତ୍ର ତାଙ୍କ ପରାମର୍ଶ ନମାନି ରାଜା ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ଓଡିଶା ଦଖଲରେ ସହଯୋଗ କଲେ | ପାଇକ ସେନାର ସାହାଯ୍ୟ ଆଉ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ଦରକାର ହେଲା ନାହିଁ । ଇଂରେଜମାନେ ସହଜରେ ମରାଠାମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କଲେ । 
ତେଣୁ ହାର୍‌କୋର୍ଟ ରାଜାଙ୍କୁ ଲକ୍ଷେ ଟଙ୍କା ପରିବର୍ରେ କେବଳ ପଚାଶ ହଜାର ଟଙ୍କା 
ଦେଇଥିଲେ । ଯେଉଁ ତିନୋଟି ପ୍ରଗଣା ଫେରି ପାଇବେ ବୋଲି ଆଶା ଥୁଲା ହାର୍‌କୋର୍ଟ 
ତାହା ମଧ୍ୟ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଏଇ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅପମାନିତ 
ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲେ । 
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ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ୨୯୫ 


୧୮୦ ୪ ମଧ୍ୟଭାଗ ପରେ ବିଦ୍ରୋହ ତେଜିଲା । ଉଭୟ ପକ୍ଷ ଯୁ ପାଇଁ 
ସଜବାଜ ହେଲେ । ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ରାଜଗୁରୁ କୂଜଙ୍ଗ, 
କନିକା, ମରିଚପୁରୁ ଓ କିଶାନପୁର ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ସହିତ ମେଣ୍ଟ କଲେ । 
ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ନାଗପୁରର ରାଜା ଭୋନସ୍ପେଲଙ୍କ ଠାରୁ 
ସାହାଯ୍ୟ ମିଳିଲା ନାହିଁ । ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଶକ୍ତି ମନେକରି ଜୟୀ ରାଜଗୁରୁ 
ଖୋର୍ଵାରୁ ୨୫୦ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ଓ ୨୦୦ ତୀରନ୍ଦାଜଙ୍କୁ ନେଇ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ସହିତ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ । ହିକ୍ଲାଣ୍ଡ ପିପିଲି ଫେରୁଥବା ବେଳେ ୨୨ 
ନଭେମ୍ବର ଦିନ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ସୈନ୍ୟମାନେ ଅନେକ ଇଂରେଜ ସିପାହୀଙ୍କୁ ହତାହତ 
କଲେ । ଏହାପରେ ହାର୍‌କୋର୍ଟ ଏକ ବିରାଟ ସେନାବାହିନୀ ନେଇ ଡିସେମ୍ବର 
୧୮୦ ୪ରେ ଖେର୍ବଵା ଦୁର୍ଗ ଅଧୁକାର କଲେ | ରାଜା କିଛି ବିଶ୍ଵସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ବରୁଣେଇ 
ପାହାଡକୁ ପଳାଇଗଲେ | ଜାନୁୟାରୀ ୩, ୧୮୦୫ ରେ ଇଂରେଜମାନେ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ 
ବନ୍ଦୀକରି ପ୍ରଥମେ କଟକରେ ଏବଂ ପରେ ମେଦିନିପୁର ଜେଲରେ ରଖୁଲେ । 
୧୮ ୦୭ରେ ବାର୍ଷିକ ଦୂର ହଜାର ଟଙ୍କା ପେନସନ୍‌ ଦେଇ ରାଜା ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କୁ 
ପୁରୀରେ ଆଣି ରଖୂଲେ ଏବଂ ୧୮୦୬ ରେ ଜୟୀ ରାଜଗୁରୁଙ୍କୁ ମେଦିନିପୁରରେ 
ଫାଶି ଦିଆଗଲା । ଖୋର୍ଷା ପତନ ପରେ କନିକା ଓ କୂଜଙ୍ଗ ସମ୍ମୁଖ ସମର ପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲେ ନାହିଁ। ହାର୍‌କୋର୍ଟ ମହାନଦୀ ପାରି ହୋଇ କୁଜଙ୍ଗ ପହଂଚିବା 
ପୂର୍ବରୁ ରାଜା ଚନ୍ଦ୍ରଧ୍ଣକ ଷେଣ୍ଡ ପଳାୟନ କଲେ । ୧୮୦୫ ମେ ମାସରେ ତାଙ୍କୁ 
ଗିରଫ କରାଗଲା | ତାଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ତାଙ୍କ ସାନ ଭାଇ ମଧୁସୂଦନ ଷେଣ୍ଡଙ୍କୁ ରାଜା 
ଘୋଷଣା କରାଗଲା | କୁଜଙ୍ଗ ରାଜା ପାରାଦୀପ ପାଖରେ ଲାଗୁଥିବା ଜାହାଜ ଗୁଡିକରୁ 
ସାମଗ୍ରୀ ଲୁଟ୍‌ କରୁଥିଲେ । ଆଉ ଲୁଟ୍‌ କରିବେ ନାହିଁ ବରଂ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବେ ବୋଲି ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦବାରୁ ତାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରାଗଲା । 

କୁଜଙ୍ଗ ନିୟନ୍ତ୍ରଣକୁ ଆସିବା ପରେ ହାର୍କୋର୍ଟ କନିକା ରାଜାଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କଲେ । 
ରାଜାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଜଳେଶ୍ବର ଏବଂ ପରେ ମେଦିନିପୁର ଜେଲରେ ରଖାଗଲା। ରାଜା 
ବନ୍ଦୀ ହେବା ପରେ କନିକାର ଦେୱାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ବିଦ୍ରୋହ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। 
ଇଂରେଜ ସେନା ବିଦ୍ରୋହ ଦମନ କରି ଅନେକ ଅସ୍ତ ଶସ୍ତ ଜବତ କଲେ। ଏହା 
ପରେ ଖୋର୍ଵା, କୁଜଙ୍ଗ ଓ କନିକା ତିନୋଟି ରାଜ୍ୟ ଇଂରେଜ ସରକାରଙ୍କ ଖାସମାହଲର 
ଅଂଶ ହେଲା| ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ ବାରମ୍ବାର ଖଜଣା ବୃଦ୍ଧି କରି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ 
ଶୋଷଣ କରାଗଲା। କିନୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ଓଡିଶାର ରାଜା ଓ 
ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଲଢ଼ିବା ସମ୍ଭବ ନଥିଲା। 
ରାଜାମାନେ ସମ୍ମିଳିତ ଶର୍ତି ବିନିଯୋଗ କରି ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ମୁକାବିଲା କରିପାରିଲେ 
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୨୯୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ନାହିଁ । ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜା ନିଜର ନିରାପତ୍ତା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ଥିଲେ। ଏପରି 
ଅବସ୍ଥାରେ ଖେର୍ଵା, କୂଜଙ୍ଗ ଓ କନିକା ବିଦ୍ରୋହ ବିଫଳ ହେଲା । 


ଖୋର୍ଵ। ବିଦ୍ରେହ 

ଖୋର୍ଵ। ୧୮୧ ୭ରେ ଖାସମାହାଲ୍‌ରେ ପରିଣତ ହେବା ପରେ ଜଗବନ୍ଧୁ 
ବିଦ୍ୟାଧରଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଏକ ବଡ ଧରଣର ବିଦ୍ରୋହ ସଂଘଠିତ ହେଲା | ଇତିହାସରେ 
ଏହା ପାଇକ ବିଦ୍ରୋହ ବୋଲି କୂହାଯାଏ। ଅନେକ କହନ୍ତି ଯେ ସିପାହୀ ବିଦ୍ରୋହ 
( ୧୮ ୫୭) ପୂର୍ବରୁ ଖୋର୍ାର ପାଇକ ବିଦ୍ରୋହ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ବାଟ ଓଗାଳି ଥିଲା 
ବୋଲି ଏହା ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ପ୍ରଥମ ଯୁଦ୍ଧ । କିଚୁ ଏହା ଅଳ୍ପ ସମୟ ପାଇଁ ଥିଲା | 

ଇଂରେଜମାନେ ଶାସନ ଦାୟିତ୍ଵରେ ରହିବା ପରେ ସ୍ଵଜ୍ଥ ମିଆଦି ବନ୍ଦୋବସ୍ତ, 
ଅତିଶୟ ଖଜଣାବୃଵ୍ି ଏବଂ ଶସ୍ଯହାନି ଯୋଗୁ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର ଅସନ୍ତୋଷ ବୃଵି 
ପାଇଥିଲା | ୧୮୦୫ ରୁ୧୮୦୬ ପ୍ରଥମ ବନ୍ଦୋବସ୍ତରେ ୨୩୪୦ ଜଣ ଓଡ଼ିଆ 
ଜମିଦାରଙ୍କ ନାମ ପଞ୍ଜୀକୃତ କରାଯାଇଥିଲା | ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ୧୮୦୭ ରେ 
୨୬୬ ଜମିଦାରଙ୍କ ଜମିଦାରୀ ନିଲାମ ହେଲା । ୧୮୧୬ ସୁଦ୍ଧା ୯୦୧୧ ଜଣ 
ଜମିଦାରୀ ହରାଇଥିଲେ | ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କୁ ଜମିଦାରୀ 
ଦିଆଯାଉଥିଲା ନିଲାମ ମାଧ୍ଯମରେ । ଇଂରେଜମାନଙ୍କ କୂଟବୁଦି ଯୋଗୁ ଜମିଦାର 
ଓ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅସନ୍ତୋଷ ବଢୁଥିଲା । ୧୮୦୫ରେ ଖୋର୍ଵା ରାଜା 
ଦ୍ଵିତୀୟ ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବ ଗାଦିଚ୍ୟୁତ ହେଲେ ଏବଂ ଖୋର୍ଷା ଖାସମାହାଲରେ ପରିଣତ 
ହେଲା । ନିଷ୍ଠର ଜମି ଭୋଗ କରୁଥିବା ପାଇକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଅଧିକାର 
ହରାଇଲେ | ଏଇସବୁ କାରଣ ଯୋଗୁ ପାଇକ ଓ ଜମିଦାରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅସନ୍ତୋଷ 
ବଢିଲା ଏବଂ ଏଇ ଅସନ୍ତୋଷରୁ ପାଇକମାନେ ଜଣେ ନେତା ଅନ୍ତେଷଣରେ ଥିଲେ 
ଏବଂ ବକ୍ତି ଜଗବନ୍ଧୁ ବିଦ୍ୟାଧର ମହାପାତ୍ର ଭ୍ରମରବର ରାୟ ପାଇକ ଓ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ 
ନେତୃତ୍ବ ନେଲେ। ୧୮୧୩ରେ ଖଜଣା ଦେଇ ନପାରିବା ଯୋଗୁ ବକ୍ତି ଜଗବନ୍ଧୁ 
ଜମିଦାରୀ ହରାଇଲେ। ଜଗବନ୍ଧୁଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ କନ୍ଧ ଓ ପାଇକମାନେ ସଂଗଠିତ 
ହେଲେ ଏବଂ ବିଦ୍ରୋହ ବଢ଼ିଲା। ବିଦ୍ରୋହୀମାନେ ପ୍ରଥମେ ବାଣପୁର ଥାନା ଓ 
ସରକାରୀ ଅଫିସ୍‌ ଆକ୍ରମଣ କଲେ ଏବଂ କୋଷାଗାର ଲୁଣ୍ଠନ କଲେ ଏବଂ 
କୋଠାବାଡିରେ ନିଆଁଲଗାଇ ଦେଲେ । ବିଦ୍ରୋହ ସମ୍ବାଦ ପାଇ କଟକରେ ଡେରା 
ପାଇଥବା ଲେଫ୍‌ଟନାଣ୍ଟ ପ୍ରିଡିକ୍ଵ୍‌ ସୈନ୍ଯସାମନ୍ତ ନେଇ ଖୋର୍ଵା ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା 
କଲେ । ବିଦ୍ରୋହ ବ୍ୟାପିବାରୁ ଅବସ୍ଥା ଭୟଙ୍କର ହେଲା |! ଇଂରେଜମାନେ ୧୮୧୭ 
ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୧୨ ତାରିଖ ଦିନ ଖୋର୍ଵାରେ ସାମରିକ ଆଇନ୍‌ ଜାରି କଲେ । କିନ୍ତୁ ବକ୍ତି 
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ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ୨୯୭ 


ଜଗବନ୍ଧୁଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ପ୍ରଥମ ଦିନ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ ପୁରୀର କଚେରୀ ଉପରେ 
ଆକ୍ରମଣ କଲେ । ଜଗବନ୍ଧୁ ପୁରୀ ଦଖଲ କଲାପରେ ଖୋର୍ଵା ଗାଦିଚ୍ଯୁତ ରାଜାଙ୍କୁ 
ବିଦ୍ରୋହର ନେଦୃତ୍ଵ ନବା ପାଇଁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କଲେ । କିନ୍ତୁ ରାଜା ସେଥରରେ ରାଜି 
ହେଲେ ନାହିଁ । ପୁରୀରେ ବିଦ୍ରୋହ ଦମନ କରିବା ପାଇଁ ପି.ଏଲ୍‌. ଫେଭାର୍‌ କ୍ୟାପ୍‌ଟେନ୍‌ 
ଦାୟିତ୍ଵ ନେଲେ ଏବଂ କାଳେ ଖୋର୍ଧା ରାଜା ବିଦ୍ରୋହର ନେତୃତ୍ଵ ନେବେ ଏଇ 
ଆଶଙ୍କା କରି ତାଙ୍କୁ କଟକ ସ୍ତାନାନ୍ତର କଲେ । ବିଦ୍ରୋହ ଦମନ ପରେ ସରକାର 
ବକ୍§ି ଜଗବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଧରିବା ପାଇଁ ପାଞ୍ଚ ହଜାର ଟଙ୍କା ଏବଂ ତାଙ୍କ ସହଯୋଗୀ କୃଷ୍ଣ 
ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଧରାଇ ଦେଲେ ଦୂଇ ହଜାର ଟଙ୍କା ପୁରସ୍କାର ଦିଆଯିବ ବୋଲି ଘୋଷଣା 
କଲେ । ଇଂରେଜ ସେନାର ଆକ୍ରମଣ ଯୋଗୁ ବିଦ୍ରୋହୀମାନେ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ । ବିଦ୍ରୋହ ଦମନ ପରେ ବିଦ୍ରୋହୀ ନେତା ଗୋପାଳ ଛୋଟରାୟ, 
ବିଷ ପାଇକରାୟ, ରାମସିଂହ ଓ ନାଥ ପ୍ରଧାନଙ୍କୁ ଦେଶଦ୍ରୋହ ଅପରାଧରେ ଏବଂ 
ପର୍ଶୁରାମ ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କୁ ହତ୍ଯା ଅପରାଧରେ ମୁତ୍ୁଦଣ୍ଡ 
ମିଳିଲା । ୧୮ ୨୫ ମେ ମାସ ୨୬ ତାରିଖ ଦିନ ଜଗବନ୍ଧୁ କଟକରେ ଆତ୍ୃସର୍ମପଣ 
କଲେ | ୧୮୨୯ ଜାନୁୟାରୀ ୨୪ ତାରିଖ ଜଗବନ୍ଧୁ କଟକଠାରେ ଗୃହବନ୍ଦୀ ଥିବା 
ବେଳେ ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା । 

୧୮୦୩ ରେ ଇଂରେଜମାନେ ଓଡିଶା ଅଧକାର କଲେ ସତ କିନ୍ତୁ ପ୍ରଜା, 
ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ଅସନ୍ତୋଷ ବଢ଼ିବାରୁ ସେମାନେ ବରାବର ବିଦ୍ରୋହ 
କରୁଥିଲେ | ଖୋର୍ବଵାର ପାଇକ ବିଦ୍ରୋହ ଦମନ କରିବା ପରେ ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ବିଦ୍ରୋହ ଯୋଗୁ ଇଂରେଜମାନେ ଆହୁରି କଠୋର ବ୍ଯବସ୍ଥା ଗ୍ରହଣ 
କଲେ | 


ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍ଗ ନେତୃତ୍ସ 

ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଥମେ ବିଦ୍ରୋହ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା । କିନୁ 
ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ବିଦ୍ରୋହ ଲିପିବଦ୍ଧ ନକଲେ ଦେଶପ୍ରେମୀଙ୍କ ବୀରତ୍ୃ 
ଗାଥା ଅକୁହା ରହିଯିବ। 

୧୮୫୭ରେ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟାପକ ବିଦ୍ରୋହ ହୋଇଥଲା ସେଇ ସମୟରେ ଓଡିଶାର 
ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ ଜନ ବିଦ୍ରୋହ ହୋଇଥଲା ! ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ଏହି ବିଦ୍ରୋହର 
ଥୁଲେ ପ୍ରଧାନ ସେନାପତି । ଅବଶ୍ଯ ଇତିହାସରୁ ସୂଚନା ମିଳୁଛି ଯେ ୧୮୫୭ରେ 
ଘଟିଥୁବା ସିପାହିଁ ବିଦ୍ରୋହ ଇଂରେଜ ରାଜତ୍ଵକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଇଥୁଲା ଏବଂ 
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୨୯୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀଯତଚାର ଭସ୍ସ 


ସେତେବେଳେ ଦେଶପ୍ରେମୀମାନଙ୍କ ମନରେ ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମି ଯାଇଥିଲା ଯେ ଦିନେ 
ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବ ଏବଂ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଶାସନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ | ସମ୍ବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳରେ ୧୮୬୪ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଣ ବିଦ୍ରୋହ ଇଂରେଜ ଶାସନକୁ ଥରହର କରି 
ଦେଇଥୁଲା। ଉପକୂଳ ଓଡିଶା ଓ ଘୁମୁସର ପରି ଆଦିବାସୀ ଅଧୁଷିତ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରଜାମାନେ 
ବିଦ୍ରୋହ କରିଥିଲେ ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ । 

ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ବିଦ୍ରୋହର ଦୂଇଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟ ରହିଛି । ପଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
୧୮ ୨୭ରୁ୧ ୮୪୦ ମଧ୍ୟରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ଗଣ୍ଡ ଜମିଦାର ଓ ଗୌନ୍ତିଆମାନଙ୍କୁ 
ଏକତ୍ରିତ କରି ନାରାୟଣ ସିଂହଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ତାଙ୍କ ଘନିଷ୍ଠ ସହଯୋଗୀ ଲଖନପୁରର ଗଣ୍ଡ ଜମିଦାର ବଳଭଦ୍ର ଦେଓଙ୍କର 
ପ୍ରାଣ ଗଲା | ଏହାର ପ୍ରତିଶୋଧ ନବା ପାଇଁ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ତାଙ୍କ ଭାଇ ଉଦନ୍ତ ଏବଂ 
କକା ବଳରାମ ସାଏ ଏକତ୍ର ନାରାୟଣ ସିଂହଙ୍କ ସମର୍ଥନରେ ରାମପୁରର ଜମିଦାର 
ଦୁର୍ଜୟ ସ୍ସଂହଙ୍କୁ ହତ୍ଯା କଲେ। ଇଂରେଜ ସିପାହୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ଗିରଫ୍‌ କଲେ 
ଏବଂ ହଜାରିବାଗ୍‌ ଜେଲରେ ବନ୍ଦୀ କରି ରଖିଲେ |! ଜେଲରେ ହିଁ ବଳରାମ 
ସାଏଙ୍କର ମୁତ୍ୟୁ ହେଲା | 

୧୮୪୯ରେ ନାରାୟଣ ସିଂହଙ୍କ ମୃତ୍ୟ ପରେ ରାଜସ୍ଵତ୍‌ ଲୋପ ନୀତି 
ଅନୁସାରେ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳକୁ ସରକାରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ତତ୍ବାବଧାନରେ ରଖାଗଲା। 
କାରଣ ନାରାୟଣ ଅପୁତ୍ରିକ ଥିଲେ । ୧୮ ୪୯ରେ ସମ୍ବଲପୁରର ବାର୍ଷିକ କର ଥିଲା 
୮୮୦୦ ଟଙ୍କା | ୧୮୫୪ରେ ଏହା ବୃବିକରି ୭୪୦୦୦ ଟଙ୍କା କରାଗଲା ଏବଂ 
ଗୌରନିଆ ଓ ଜମିଦାରଙ୍କ ଅଧିନରେ ଥିବା ନିଶ୍ଠର ଜମି ରଦ କରି ଦିଆଗଲା! 
ଏହାପରେ ନିଶ୍ଚର ଜମିରୁ ବଂଚିତ ହୋଇଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସରକାରଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଏକଳୁଟ୍‌ ହେଲେ। ଏଇ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ହଜାରୀବାଗ୍‌ ଜେଲରେ ବନ୍ଦୀ 
ଥିଲେ। 

ଇଂରେଜମାନେ ଜମିଦାରଙ୍କ ଦେୟ ବୃଵି କଲେ ଏବଂ ନିଷ୍କର ଜମି ଉପରେ 
ଅଧିକ ଖଜଣା ଅସୁଲ କଲେ ଏବଂ ୧ ୮୫ ୭ ଗଣସଂଗ୍ରାମରେ ବିଦ୍ରୋହୀ ସିପାହୀମାନେ 
ଜେଲ ଭାଙ୍ଗ ବନ୍ଦୀମାନଙ୍କ ମୁକ୍ତ କଲେ। ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଭାଇ ଉଦନ୍ତ 
ଜେଲରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପରେ ଇଂରେଜ ଶାସକମାନଙ୍କ ହାଲଚାଲ ବୁଝି ବିଦେଶୀ 
ସରକାରକୁ ନିର୍ମଳ କରିବା ପାଇଁ ଚିନ୍ତା କଲେ । ଦୀର୍ଘ ସତର ବର୍ଷ ଧରି ଜେଲରେ 
ରହିଥିଲେ ମଧ୍ୟ ବିଦେଶୀ ସରକାରଙ୍କ ଭୟରେ ଭାଙ୍ଗି ନପଡି ପୁଣି ବିଦେଶୀ ସରକାରକୁ 
ଦେଶରୁ ତଡିବା ପାଇଁ ଯୋଜନା କଲେ । ମୁକ୍ତ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କୁ ସମ୍ବଲପୁର ଗୌନ୍ଧିଆ, 
ଆଦିବାସୀ, ଜମିଦାର ଓ ଅସନୁଷ୍ଠ ଲୋକ ବିପୁଳ ସମ୍ବର୍ବନା ଦେଲେ । 
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ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ୨୯୯ 


୧୮୫୭ ଅକ୍ଟୋବରରେ ସମ୍ବଲପୁର ଫେରି ଆସିବା ପରେ ସମ୍ବଲପୁର 
ସରକାରୀ କମିସନର କ୍ଯାପଟେନ୍‌ ଆର.ଟି.ଲି ସିଂହାସନ ଫେରାଇ ନ ଦେବାରୁ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ଗ୍ରାମକୁ ଫେରି ଆସି ଭାଇମାନଙ୍କ ସହଯୋଗ ନେର ପୁଣି ବିଦ୍ରୋହ 
କଲେ ସିଂହାସନ ଫେରି ପାଇବା ପାଇଁ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଚଂଳରେ ଥିବା ଗୈସ, 
କୋଲାବିରା, ପାହାଡଚିତା, ମଚିବା, ଲରଡା, ଲୁଇସିଂହା, ଲଖନପୁର, ଭେଡେନର 
ଜମିଦାରମାନେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ପୂର୍ଣ ସମର୍ଥନ କଲେ । ଘୈସର ଜମିଦାର ମାତମ 
ର୍ସଂ, ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର କୁଞ୍ତାଲ ସିଂହ ଧରା ପଡିବାରୁ ଫାଶୀ ଦଣ୍ଡ ପାଇଲେ | ମାଧେ ସିଂହଙ୍କ 
ଅନ୍ୟ ଏକ ପୁତ୍ର ହାତୀ ସିଂଙ୍କୁ ଦେଶାନ୍ତର କରି ଆଣ୍ଡାମାନକୁ ପଠାଇ ଦିଆଗଲା। 
ବିଦ୍ରୋହୀମାନେ ସମ୍ବଲପୁର ସହିତ ହଜାରୀବାଗ, ରାଞ୍ଚି କଟକ ଓ ନାଗପୁରର ସଂଯୋଗ 
କାଟି ଦେଲେ। ଡାକଘରେ ନିଆଁ ଲଗେଇ ଦେଲେ। ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ଲୁଚି ଗରିଲା 
ଆକ୍ରମଣ ଜାରି ରଖିଲେ । କଟକରୁ ସମ୍ବଲପୁର ଆସୁଥିବା ବାଟରେ ଦୁଇଜଣ 
ଡାକ୍ତରଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ଡାକ୍ତର ନିହତ ହେଲେ । ଅନ୍ୟ ଜଣକୁ ଉଦ୍ଧାର କରାଗଲା | 

ବିଦ୍ରୋହୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଉନ୍ନତ ଅସ୍ତ ଶସ୍ତ୍ର ନଥିଲା । ତଥାପି ଲୁଟିଛପି 
ଆକ୍ରମଣ ଚାଲୁ ରହିଲା ଏବଂ ୧୮୫୭ ମସିହା ନଭେମ୍ଭର ମାସରୁ ୧୮୫୮ ମସିହା 
ମାର୍ଚ୍ଚ ପଯ୍ୟନ୍ତ ବିଦ୍ରୋହ ତୀବ୍ର ରୂପ ନେଇଥିଲା । ସେଇ ମାସରେ ସମ୍ବଲପୁରର 
ପ୍ରଶାସନ ଦାୟିତ୍ଵ ନବା ପାଇଁ କର୍ଶ୍େଲ୍‌ ଫାରଷ୍ଟର ଆସିଲେ ଏବଂ କମିଶନର ହେଲେ। 
ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଅଧିକ ସୈନ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଥିଲେ | ତିନିବର୍ଷ ଧରି ଏକ ପ୍ରକାର ଆତଙ୍କରାଜ 
ଚାଲିଥିଲା । 

ପାଟଣାର ରାଜା ଉଜ୍ଵଳ ସାଏଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ଦେଇଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ହଜାରେ ଟଙ୍କା 
ଜୋରିମାନା କରାଗଲା। ପରେ ଉଜ୍ଵଳ ସାଏଙ୍କୁ ଗିରଫ କରି ବିନା ବିଚାରରେ ଫାଶିଦଣ୍ଡ 
ଦିଆଗଲା | ତା ପରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ନଜରବନ୍ଦାରୁ ନିଜ ଗାଁକୁ ପଳାଇଗଲେ । 
ଛବିଳ ସାଏ ଯୁଦ୍ଧରେ ୧୮୫୭ ଡିସେମ୍ବରରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ ! ୧୮୬୧ରେ 
ମେଜର ଇମ୍ପେ ସମ୍ବଲପୁରର ଡେପୁର୍ଟିକମିଶନର ହେଲେ। ସେତେବେଳକୁ ବିଦ୍ରୋହ 
ଧିମେଇ ଯାଇଥାଏ। ୧୮୬୨ ଜାନୁୟାରୀରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ଏକମାତ୍ର ପୁଅ 
ମିତ୍ରଭାନୁ ସାଏ ଓ ଉଦନ୍ତ ସାଏ ଆତ୍ସ ସମର୍ପଣ କଲେ । ରାଜଗାଦି ଫେରି ପାଇଲେ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ଆତ୍ସ ସର୍ମପଣ କରିବେ ବୋଲି ଖବର ଦେଲେ କିଚୁ ସରକାର ଏହା 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲେ । ତାପରେ ୧୮୬ ୨ ମେ ମାସରେ ବାର୍ଷିକ ୧୨୦୦ ଟଙ୍କା 
ଖୋରାକି ପାଇବାର ପ୍ରତିଶ୍ରତି ପାଇ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ଆତ୍ସ ସମର୍ପଣ କଲେ । କିନ୍ତୁ 
ରାଜଗାଦି ଫେରାଇ ଦବା ପାଇଁ ସରକାର ରାଜି ହେଲେ ନାହିଁ । ୧୮୬୪ରେ ତାଙ୍କୁ 
ଓ ତାଙ୍କର କେତେକ ସହଯୋଗୀଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ନାଗପୁର ଏବଂ ପରେ ଅସୁରଗଡରେ 
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moo ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ବନ୍ଦୀ କରି ରଖାଗଲା । ଶେଷରେ ୧୮୮୪ ଫେବୃୟାରୀ ୨୮ ତାରିଖରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
ସାଏ ଅସୁରଗଡ ଦୁର୍ଗରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ । ଏଇ ସଂଗ୍ରାମୀ ଦେଶପ୍ରେମୀ ନିଜ 
ରାଜ୍ୟଠାରୁ ଅନେକ ଦୂରରେ ନିରବରେ ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କଲେ । 


ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଦ୍ରୋହ 

ଇଂରେଜମାନଙ୍କୁ ଏ ଦେଶରୁ ହଟାଇବା ପାଇଁ ସିପାହୀ ବିଦ୍ରୋହ ରଚନା 
କରାଯାଇଥିଲା କିନୁ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଓଡିଶାର ଆଉ କେତେକ ଜାଗାରେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ହୋଇଥିଲା । ୧୮୪୮ ଅନୁଗୋଳ ବିଦ୍ରୋହ, ୧୮୫୭ରେ 
ପୁରୀର ଚାଖି ଖୁଣ୍ଡିଆ ବା ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀଙ୍କ ବିଦ୍ରୋହରେ ଭାଗ ନେଇଥିଲେ। 
ଲୋକମାନେ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ବରେ ଗଡଜାତ ଆଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ବିଦ୍ରୋହ ହୋଇଥିଲା, ମୟୂରଭଞ୍ଜ ବାମନ ଘାଟି ବିଦ୍ରୋହ ୧୮୬୬, କେଉଁଝର 
ମେଳି ୧୮୬୭- ୬୮ ଓ ୧୮୯ ୧- ୯୩, ନୟାଗଡ ବିଦ୍ରୋହ ୧୮୯୩. ରଣପୁର 
ବିଦ୍ରୋହ ୧୮୯୩କୁ ମଧ୍ୟ ଇଂରେଜମାନେ ଦବାଇ ଦେଲେ । ଓଡିଶାର ଭୌଗଳିକ 
ଅବସ୍ଥା ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ଓ ନଦୀନାଳ ଘେରା ହୋଇଥିବାରୁ ଯୋଗାଯୋଗର ସୁବିଧା 
ନଥିଲା । ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକେ ଏକତ୍ର ସଂଗଠିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନଥିଲା। ରାଜା, 
ଜମିଦାର ଓ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକତ୍ର ସଂଗଠିତ ହେବା ଓ ଇଂରେଜମାନଙ୍କୁ 
ହଟାଇବା ପାଇଁ ବିଦ୍ରୋହ କରିବା ପାଇଁ ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ମଧ୍ୟ କଠିନ 
ଥିଲା । ରାଜା, ଜମିଦାର ଓ ନେତୃ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସହଯୋଗ ଓ 
ଯୋଗାଯୋଗ ନଥିଲା ବା ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସଂଘବଦ୍ଧ ଭାବେ କିଛି 
କରିବା କଷ୍ଟକର ଥିଲା । ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଷାଠିଏ ଦଶକରେ ବିଦ୍ରୋହୀମାନେ 
ବହୁ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ପାଇ ନିର୍ବଳ ହୋଇପଡ଼ିଥିଲେ। ୧୮୮୫ ଶେଷ ବେଳକୁ ଜାତୀୟ 
କଂଗ୍ରେସ ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ଏକତ୍ରିତ 
ହେଲେ । ବାଳ ଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକ, ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ ଗୋଖଲେ, ମୋହନଦାସ 
କରମଚାନ୍ଦ ଗାନ୍ଧୀ, ସୁରେନ୍ଦ୍ର ବାନାର୍ଜି ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଘର୍ଷର 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଏବଂ ୧୯୪୭ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ପନ୍ଦର ତାରିଖରେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେଲା। ଏତେବେଳକୁ ଜାତୀୟତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ସାରିଥିଲା ଏବଂ 
ଦେଶପ୍ରୀତି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦେଶର ହିତ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପ୍ରାଣବଳି ଦବା ପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥିଲା। ଜାତୀୟ ଭାବନା ବିନା କୌଣସି ଜାତି ସଂଗଠିତ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ । ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ରାଜତ୍‌ ୧୮୦୩ ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ୧୫ ୬୮ରୁ ଓଡିଶାର 
ଭୌଗଳିକ ଅଞ୍ଚଳ ଭାରତର ଚାରିଟି ପ୍ରଦେଶ ସହିତ ରହିବା ଫଳରେ ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି, 
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ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ M୦୧ 


ଆଚାର ବିଚାର ଓ ଧର୍ମ ଲୋକ ସଂଗଠନ କାର୍ଯ୍ୟ ନିଷ୍ପଭ ହୋଇଥିଲା । ଓଡିଆମାନେ 
ଚାରିଟି ପ୍ରଦେଶରେ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇରହିବାରୁ ଉକଳ ଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ଓ 
ଉତ୍କଳ ମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ ଜାତୀୟ ଜାଗରଣର ସୂତ୍ରଧର ଭାବେ ଆବିର୍ଭାବ ହେବାରୁ 
ଓଡିଶା ଜାଗ୍ରତ ହେଲା ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ପୁରୁଷରେ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜାତୀୟତା 
ମନ୍ତ୍ରରେ ଲୋକଙ୍କୁ ଦୀକ୍ଷିତ କରିବା ସହିତ ସ୍ଵାଧୀନତା ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ସଂକଛ 
କଲେ ଦେଶବାସୀ। ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ଶେଷ ହେବା ବେଳକୁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଚାପରୁ 
ଏବଂ ଗ୍ରାନ୍ଧଜୀଙ୍କ ଅହିଂସ ଆନ୍ଦୋଳନ ତୀବ୍ର ହେବାରୁ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାର ବାଧ୍ୟ ହେଲେ 
ଭାରତକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦବାପାଇଁ | 
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୩m୩o୦୨ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ନିଷ୍ପଭ କାହିଁକି ? 


ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତର ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ରାଜ୍ୟର ଅଧ୍ବବାସୀ ଓଡ଼ିଶା ଠାରୁ ଅଧବକ 
ବେଗରେ ଅଗ୍ରଗତି କରୁଥିଲାବେଳେ ଓଡ଼ିଆମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପଛରେ । ମାନବ 
ସମ୍ବଳର ବିକାଶରେ ଯେପରି ଓଡ଼ିଶା ପଛରେ ପଡ଼ିଛି, ସେହିପରି ଦାରିଦ୍ର୍ଯର 
ସୀମାରେଖା ତଳେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଭାଗ୍ୟକୁ ଆଦରି ପଡ଼ିରହିଛନ୍ତି। ଭାଗ୍ଯ ଓ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ସବୁ ଦାୟିତ୍ଵ ଲଦି ଦେଇ ଓଡ଼ିଆମାନେ ଭୋକ ଓପାସରେ 
ସଢ଼ନ୍ତି ସିନା, ବାଧାବିଘ୍ନ ଅତିକ୍ରମ କରି ଆଗକୁ ଲମ୍ପ ଦେବାର ଦୁଃସାହସ 
ସେମାନଙ୍କର ନାହିଁ। ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅଶି ବର୍ଷ ପରେ ମଧ୍ଯ କାହିଁକି ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ 
ଜାତୀୟ ଜୀବନ ନିସ୍ତନ୍ଦ, ନିଷ୍ପଭ ! ସେମାନଙ୍କ ନ୍ୟାଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନେ ଛଡ଼ାଇ 
ନେଉଥୂଲେ ବି ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ ଏ ରାଜ୍ଯର ଜନ ପ୍ରତିନିଧ୍ଠ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ 
ନୀରବରେ ତାହା ସହ୍ଯ କରିଯାଆନ୍ତି। ଏହାର କାରଣ ଖୋଜିବାକୁ ହେଲେ 
ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ପଛକୁ ଯିବାକୁ ହେବ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବର 
ଦୁଃସାହସିକ କଳିଙ୍ଗ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ୧୫୬୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଇ 
ଭୂଖଣ୍ଡକୁ କେବଳ ଧରାସ୍ଵର୍ଗରାବେ ଧରି ନେଇ ସୃସ୍ତିରେ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ ନକରି 
ଖେଦି ଯାଇଥିଲେ ଜଳପଥରେ ସାତ ସମୁଦ୍ର ଓ ତେର ନତ ପାରିହୋଇ ପୂର୍ବରେ 
ସିଂହଳ, ବ୍ରହୁଦେଶ, ଶ୍ଯାମ, କାମ୍ୋଡ଼ିଆ, ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଓ ଚୀନ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଏବଂ ପଶ୍ଚିମରେ ନୀଳନଦୀ ଉପତ୍ଯକା, ମେସୋପଟାମିଆ ଓ ସୁମେରୀୟ 
ଉପତ୍ୟକା ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକାର ପେରୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଭାବିଲେ ଅତୀତ କଳିଙ୍ଗର 
ସ୍ର୍ବା ଓ ଅଧ୍ୟବସାୟ ଆଗରେ ମଥା ନୁଆଁଇବାକୁ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶା କାହିଁକି ନିଷ୍ଣଭ 
ଏହାର କାରଣ ନ ଜାଣିଲେ ପ୍ରତିକାର ମଧ୍ଯ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଏଇ 
ପ୍ରବନ୍ଧକୁ ମାଧ୍ୟମ କରି ଲେଖୁଛି ଅବନତ ଓଡ଼ିଶାର ଦୀର୍ଘ ଚାରିଶହ ବର୍ଷର କରୁଣ 
କାହାଣୀ | 

ଶତିହାସିକ ଯଜ୍ଞ କୂମାର ସାହୁ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି; ଓଡ଼ିଶା 
୧୫୬୮ ଖ୍ରୀ.ରୁ ୧୭୫୧ ଖ୍ରୀ. ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁସଲମାନଙ୍କ ଅଧ୍ବନରେ, ତାପରେ 
୧୮୦୩ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମରହଟ୍ଟାମାନଙ୍କ ଅଧ୍ୟନରେ ଏବଂ ୧୮୦୩ରୁ ୧୯୪୭ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଂରେଜ ଶାସନାଧୀନରେ ରହିଥୁଲା। ଏଇ ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ବୈଦେଶିକ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ନିସ୍ତ୍ଭ କାହିଁକି ? mo୩ 


ଶାସନର ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଅନାଚାରରେ ଓଡ଼ିଶା ନିଷ୍ଠେସିତ ହୋଇ ରହିଥଲା। ଏର 
ଅସହାୟ ଅବସ୍କାର ସୁଯୋଗ ନେଇ କେତେକ ପଢ଼ୋଶୀ ରାଜ୍ୟ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷୀ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ନିଃଶେଷ କରିଦବା ପାଇଁ ଅପଚେଷ୍ଟା ଚଳାଇଥଲେ। ବସ୍ତୁତଃ 
ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳକୁ ନିଜ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ବାଣ୍ଡିନେଇ 
ସାରିଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ତେ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଣ ସ୍ଵାହା 
ହୋଇଯାଇ ନାହିଁ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଓଡ଼ିଶାର ରଷ୍ଟ ମହାପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କୃପା। 
ପଛରେ ଛାଡ଼ି ଆସିଥୁବା କଳିଙ୍ଗର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ 
ବୁବିଜୀବୀମାନେ ଉଦ୍ୟମ ଓ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିନାହାନ୍ତି । ଚାରିଶହ ବର୍ଷର 
ପରାଭବ ଏ ଜାତିକୁ ଏପରି କ୍ୟବ କରିଦେଇଛି ଯେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜାତିର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ରତିହାସ ଲେଖା ହୋଇନାହିଁ । ଆଗ୍ରହ, ଅଧ୍ୟବସାୟ ଓ ଅଧ୍ୟୟନ ନ ଥୁଲେ ଏ 
କାମ କରି ହୁଏନାହିଁ। ଶାସକମାନଙ୍କ କଥା ହିଁ ଇତିହାସରେ ଥାଏ। 
ଲୋକମାନଙ୍କ କାହାଣୀ, ସେମାନଙ୍କ ସୃତି, ଶକ୍ତ ଓ ସୃଜନୀଶକ୍ତିର ସାମାଜିକ 
ଇତିହାସ ଲେଖା ଯାଇନାହିଁ। ଯେତିକି ଲେଖିଥ୍‌ଲେ ଜଗବନ୍ଧୁ ସିଂହ ସେତିକି, 
ଆଉ ଅଗ୍ରଗତି କରିନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବ ବିପୁଳ, ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିଭିନ୍ନତା ଓ ଚଳଣି ଏତେ ପ୍ରାଣବନ୍ତ ଯେ ସେଥୁପାଇଁ ଯେକୌଣସି ଜାତି ଗର୍ବ 
କରିବ । କିନୁ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ସାଂସ୍କୃତିକ କାହାଣୀ, ମନ୍ଦିରମାଳିନୀ, ଓଡ଼ିଶାର 
ଅନୁପମ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଚାରୁକଳା, ସ୍ଥାପତ୍ଯ ଏବଂ ପ୍ରାଚୀନ କୀର୍ରିରାଜିର ଅକୁହା 
କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ପ୍ରଥା ପରଅରା ଓ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ଏିଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ଅଦେଖା 
ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍‌ ଓ ଶିଳାଖଣ୍ଡରେ ଉନ୍ମୀର୍୍ଣ ହୋଇଥୁବା “ଦୂୁଃସାହସିକାଃ 
କଳିଙ୍ଗାଃ' ମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଆଲେଖ୍ଯ ଇତିହାସରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ଅଙ୍ଗୀକୃତ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇନାହିଁ 

ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବ ଓଡ଼ିଶାର ଶେଷ ସ୍ଵାଧୀନ ରଜା (ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହ ୧୫୬୮) କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କ ଆଗରୁ ଗୋବିନ୍ଦ ବିଦ୍ଯାଧର, ଶିଖିମନାଇ, କଳାପାହାଡ଼ମାନେ 
ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା, ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ଓ କୂଟକପଟ କରି ଏ ଜାତିକୁ ଲହୁଲୁହାଣ 
କରିଯାଇଛନ୍ତି । ଶଠତା, ମିତ୍ର ଓ ସୂଜନଦ୍ରୋହ ଜାତିର ଚରିତ୍ରକୁ ବଦଳାଇ ଦେରଛି। 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରୁ ଦିଅଁମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ପୋଡ଼ିଦେବା ଓ ଗଙ୍ଗାନଦୀରେ ଭସାଇ 
ଦେବାର କରୁଣ କାହାଣୀ ଠାରୁ ଆଉ ବଡ଼ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ କ”ଣ ହୋଇପାରେ ? ଭକ୍ତ 
ବିଶର ମହାନ୍ତି ଯଦି ଗଙ୍ଗାଜଳରୁ ବ୍ରହ୍ମ'ଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ନଥାନ୍ତେ ତେବେ କ'ଣ 
ହୋଇଥାନ୍ତା ଆଜି ଭାବି ହେଉନାହିଁ। ଏ ଜାତି କଳାପାହାଡ଼ର ପ୍ରତିରୋଧ କରି 
ନପାରିବାଠାରୁ ବଡ଼ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଆଉ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? ଗୋଟେ ଜାତିର 
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mMo୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭସ୍ସ 


ସ୍ବାଭିମାନର ବାର୍ଭା ନୁହଁ, ଅପମାନର ବାଣୀ କିନ୍ତୁ ରହିଗଲା ଲୋକ ମୁହଁରେ 
କାଳକାଳକୁ - 

ଅଇଲା କଳାପାହାଡ଼, ଭାଙ୍ଗିଲା ଲୁହାରବାଡ଼ 

ପିଇଲା ମହାନଦୀ ପାଣି 

ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଥଳିରେ ହୀରା ପରଶିଲେ 

ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କ ରାଣୀ | 

ଜାତି ଥିଲେ ଜାତୀୟତା ଥାଏ। ଜାତୀୟତା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ଜାତିର 

ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକାଶର ପ୍ରତିଛବି । ଜାତି ସୃଷ୍ଠି ହେବାର ଅନେକ କାଳ ପରେ ଯେଉଁସବୁ 
ସର୍ଜନାତ୍ସକ ଓ ଏକତ୍ରୀକରଣ ଶକ୍ତିକୁ ନେଇ ଲୋକ ସମୁହ ସଂଗଠିତ ହୁଅନ୍ତି ସେସବୁ 
ଜାତୀୟତାର ଲକ୍ଷଣ | ସ୍ଥାନୀୟତା, ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍ୃତି ଓ ଧର୍ମ ଏଇ ଚାରୋଟି 
ଉପାଦାନକୁ ନେଇ ସଂଗଠିତ ହୋଇଥବା ଜନ ସମୁଦାୟ ଗୋଟିଏ ଜାତିରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ | ଜାତିର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି, ସୂର୍ରି, ଉଦ୍ୟମତା ଓ ସର୍ଜନାତ୍ୃତା ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ 
ଜାତୀୟତାରେ। ଏସବୁ ଉପାଦାନର ଏକତ୍ରୀକରଣ ଶକ୍ତି ଅସୀମ। କଳିଙ୍ଗର 
ଭୌଗୋଳିକ ସୀମାର ବାରମ୍ବାର ପରିବର୍ଗନ ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ ମୂଳ ଭୂଖଣ୍ଡ 
ମହାନଦୀର ଦକ୍ଷିଣକୁ ଗୋଦାବରୀର ଉତ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । କେତେବେଳେ 
ଏଇ ସୁଦୀର୍ଘତା ପରିବର୍ରେ କଳିଙ୍ଗର ସୀମା ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁଲା ଗଙ୍ଗାରୁ କାବେରୀ 
ଏବଂ କୋଶଳ ବାଟ ନେଇ ଉତ୍ତର ଭାରତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । କଳିଙ୍ଗର ଅଧ୍ଵବାସୀମାନଙ୍କର 
ପ୍ରାଣୋଛ୍ଵାସରେ ଭରି ରହିଥିଲା ଉଦ୍ଯମଶୀଳତା। ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷର ଏକତ୍ର 
ବସବାସ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଗଢ଼ି ଉଠିଥଲା ଗୋଟିଏ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରା, ବିଶାଳ ପରମ୍ପରା 
ଏବଂ ସୃଜନଶୀଳତାର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଶିତ ରୂପ । କିନ୍ତୁ ୧୫ ୬୮ରେ ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବଙ୍କୁ 
ଆଫଗାନ ସେନାପତି କରନାନୀ ପରାସ୍ତ କରି ଓଡ଼ିଶାକୁ ବଙ୍ଗ ସହିତ ମିଶାଇ ଦେଲା।| 
ଓଡ଼ିଶାର ଭାଗ୍ୟ ଲଫାଫାର ଚିଠି ପରି ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ରହିଲା। ପରେ ମୋଗଲମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ବଙ୍ଗ ନବାବ ପରାସ୍ତ ହେବାରୁ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶା ବଙ୍ଗ ଅଧୀନକୁ ଚାଲିଗଲା | ପ୍ରାୟ 
ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ଦୀର୍ଘ ବିଛିନ୍ନତାରୁ କେତେବେଳେ ତିନୋଟି ତ ଆଉ 
କେତେବେଳେ ଚାରୋଟି ପ୍ରଦେଶରେ ବାଣ୍ଡି ହୋଇଗଲା ଓଡ଼ିଶା । ସେତେବେଳକୁ 
ସେମାନଙ୍କର ସଂଗଠନ ଶକ୍ତି, ଉଦ୍ୟମଶୀଳତା ଓ ଦୁଃସାହସ ମଧ୍ଯ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ଲୋପ ପାଇଲା | ଓଡ଼ିଆମାନେ ନିଜ ଭାଷା ହରାଇ ଅନ୍ୟ ଭାଷା ଶିଖିବା ପାଇଁ ବାଧ 
ହେଲେ, ଅନ୍ୟର ଚଳଣି ଓ ସଂସ୍କୃତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଲେ, ଧର୍ମର ଧାରଣ ଶକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଗଲା | ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳ ବିଭିନ୍ନ ଶାସନ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ 
ରହିବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଅବସ୍ଥା ଆହୁରି ଶୋଚନୀୟ ହେଲା। ଦୀର୍ଘକାଳର 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ନିଷ୍କର କାହିଁକି ? mo୫ 


ବିଛିନ୍ନତା ଜାତିର ଭାବାତ୍ଧକତା ଓ ଏକତ୍ର ବଞ୍ଚବାର ସ୍ଵତଃସତୂର୍ର ଇଛାଶଗ୍ରିକୂ ଦୁର୍ବଳ 
କରିଦେଲା। ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଏକ ଦୁର୍ବଶ ଜାତି ଥଲା ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି, କିନୁ 
ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ବିଛିନ୍ନତା ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶରେ କେବଳ ଅନ୍ତରାୟ 
ସୃଷ୍ଚି କରି ନାହିଁ,ଜାତୀୟତାକୁ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ କରିଛି। 

ଏଇ ଧାରାକୁ ଭାର୍ଗିବା ପାଇଁ ମଧୁବାବୁଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ପ୍ରୟାସ ହୋଇ 
ନଥୁୂଲା। ବଙ୍ଗରେ ରହିଯାଇଥ୍‌ବା ଓଡ଼ିଆମାନେ ବଙ୍ଗଳା ପ୍ରଭାବରେ, ଆନ୍ଧରେ 
ରହିଯାଇଥୁ୍‌ବା ଓଡ଼ିଆ ତେଲଗୁ ପ୍ରଭାବରେ ଏବଂ ବିହାର ଓ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶରେ 
ରହିଥିବା ଓଡ଼ିଆ ହିନ୍ଦୀ ପ୍ରଭାବରେ ମାତୃଭାଷା ଓ ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଭୁଲିଗଲେ । 
ଇଷ୍ଟଇଣ୍ଡିଆ କମ୍ପାନୀ ଓଡ଼ିଶା ଅଧ୍ୟକାର କଲା ୧୮୦୩ରେ। କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ 
ରହିଯାଇଥିବା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳର ମିଶ୍ରଣ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମର ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟାସ ହେଲା 
ଶହେ ବର୍ଷ ପରେ ୧୯ ୦୩ରେ। ଏଇ ବର୍ଷ ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀ ଗଠିତ ହେଲା। 
ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ନେଲେ ଉକ୍ରଳ ସମ୍ମିଳନୀର ନେତୃତ୍ଵ। ଭାଷା ଭିରଭିରେ ପ୍ରଦେଶ 
ଗଠନ ପାଇଁ ଦାବି କଲା ଉନ୍ମଳ ସମ୍ମିଳନୀ। ପ୍ରାୟ ୧୭୫୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ବେଳକୁ 
କଲିକତାରେ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାର ଆରମ୍ଭ । କିନ୍ତୁ ମିଶନାରୀମାନେ ୧୮୨୩ରେ 
କଟକରେ ଏବଂ ସରକାର ୧ ୮୩୫ରେ ପ୍ରଥମେ ପୁରୀରେ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା ଆରମ୍ଭ 
କରିଥୁଲେ। ପ୍ରଥମେ ଇରଷ୍ଷିଇଶ୍ିଆ କମ୍ପାନୀ ଓ ପରେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର କଲିକତାରୁ 
ଶାସନ କରୁଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ କୌଣସି ସୁବିଧା ପାଇନଥଲେ। ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା 
କେବଳ ଯେ ବିଳମ୍ବରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ନାହିଁ, ଓଡ଼ିଆ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବିଳମ୍ବରେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ସରକାର | ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶ, 
କୋରାପୁଟ ଓ ଗଞ୍ଜାମ ଅଞ୍ଚଳ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ପ୍ରେସିଡ଼େନ୍ତିରେ ରହିଥୂଲାବେଳେ ଚିଲିକାରୁ 
ଜଳେଶ୍ବର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଲାକା ବେଙ୍ଗଲ ପ୍ରେସିଡ଼େନ୍ତି ଅଧୀନରେ ଥୁଲା। ଗଡ଼ଜାତ 
ସମୂହ ରାଜାମାନଙ୍କ ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵରେ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପଲଟିକାଲ ଏଜେଣ୍ଟ ସେ ସବୂର 
ଶାସନ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖିଥିଲେ | କିନଧୁ ସଂଗଠିତ ଉଦ୍ୟମ ଓ ଶିକ୍ଷା ଅଭାବରୁ ଓଡ଼ିଶା 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳଠାରୁ ଶହେ ବର୍ଷ ପଛରେ ରହିଗଲା। ସେଥୁପାଇଁ କଲିକତାରୁ 
ଯେତେବେଳେ ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ଓଡ଼ିଶା ଆସିଲେ ସେ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ନିଶ୍ଚେତନ 
ଅବସ୍ଥା ଦେଖି କାତର ହୋଇ ଲେଖିଥଲେ- “ମା ମା ବୋଲି ଡାକିଲି ମୁଁ କେତେ 
ମାଆକୁ ପାଇଲି ନାହିଁ, ଭାଇ ଭାଇ ବୋଲି ଖୋଜିଲି ମୁଁ କେତେ ଉତ୍ତର ନ ଦେଲେ 
କେହି।” ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ନେଲେ ଉଜ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀର ନେତୃତ୍ଵ ଏବଂ ଭାଷା 
ଭିଭିରେ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ପାଇଁ ଦାବି କଲା ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀ। ଏହି ଲଢ଼େଇରେ 
ମଧୁବାବୁ, ଗୋପବନ୍ଧୁ ଗଡ଼ଜାତ ଅଞ୍ଚଳର ରାଜା ମହାରାଜା ଏବଂ ଅନ୍ୟତ୍ର ଥିବା 
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mMo୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଉତ୍ସ 


ଜମିଦାର ଓ ସମ୍ଭାନ୍ତମାନେ ଯୋଗ ଦେଇଥଲେ। ଫଳରେ ଇଂରେଜ ଅମଳରେ 
ଭାଷା ଭିତ୍ତିରେ ଯେଉଁ ଦୂଇଟି ପ୍ରଦେଶ ଗଠିତ ହେଲା ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ହେଲା 
ଓଡ଼ିଶା ଓ ଅନ୍ୟଟି ସିନ୍ଧୁ (ବର୍ମାନ ପାକିସ୍ତାନରେ)। ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ 
ବେଳକୁ କଲିକତାର ଫୋର୍ଟ ୱଲିୟମରେ ଓଡ଼ିଶାର ଜମିଦାରୀ ସବୁ ନିଲାମ 
ହୋଇଗଲା ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ଆଇନ୍‌ ବଳରେ । ମଧୁବାବୁ ବଙ୍ଗର ଲାଟସାହେବଙ୍କୁ ଏପରି 
ଅନ୍ୟାୟ ବନ୍ଦ କରିବା ପାଇଁ ନିବେଦନ କରିବା ପରେ ଏ ରୀତି ବନ୍ଦ ହେଲା କିନୁ 
ଇତିମଧ୍ୟରେ କଲିକତାର ବାବୁମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ଜମିଦାର ହୋଇଗଲେ ବିନା 
ପ୍ରତିରୋଧରେ। 

୧୯୩୬ରେ ଭାଷାକୁ ଆଧାର କରି ଜନସମୁଦାୟକୁ ଏକତ୍ରିତ ଓ ସଂଗଠିତ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ସୁଯୋଗ ଆସିଲା ସତ, କିନୁ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ୟମାନେ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ରାଜା ମହାରାଜାମାନଙ୍କ ଶାସନାଧୁବନରେ 
ଥିଲେ। ଫଳରେ ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମ ଏକ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତୀୟତା ପ୍ରଥମ କରି ପଲ୍ଲବିତ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା ଭାଷାଭିରିରେ ପ୍ରଦେଶ 
ଗଠନ ଓ ଦେଶ ସ୍ବାଧୀନ ହେବା ପରେ । ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ୟ ସବୁର ଓଡ଼ିଶା ସହିତ ମିଶ୍ରଣ 
ହେଲା ଜାନୁୟାରୀ ୧୯୪୮ରେ ଏବଂ ମୟୂରଭଞ୍ଜର ମିଶ୍ରଣ ହେଲା ଜାନୁଆରୀ 
୧୯୪୯ରେ | ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ କେତେକ ଅଞ୍ଚଳ ବଙ୍ଗଳା, ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ଆନ୍ଧୁ ଓ 
ଛତିଶଗଡ଼ରେ ରହିଯାଇଛି, ସେସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥିବା କୋଟିଏ ଲୋକ 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ନିଜର ପରିଚୟ ହରାଇଛନ୍ତି। ବିଚ୍ଛିନ୍ନାଞ୍ଚଳରେ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ଚାଲିଥିବା ଉଦ୍ୟମ ଶୁଖି ଆସୁଥିବା ନଦୀର କ୍ଷୀଣ ସ୍ତୋତ ପରି। 
ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ଅବହେଳା, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅଣଦେଖା ସତ୍ତ୍ବେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ବଞ୍ଛି 
ସତ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଜାତୀୟ ଜୀବନର କର୍ମପ୍ରବଣତା, କର୍ରବ୍ଯନିଷ୍ଠାଠ ଉଚ୍ଚାଶା ଓ 
ଦୁଃସାହସିକତା ନାହିଁ। ଫଳରେ ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ, ଉକୁଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଜାତି ପ୍ରାଣ ବହି ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ। ସତୁରି ବର୍ଷ ହେଲା 
ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲାଣି, କିଚୁ ତଥାପି ରାଜ୍ୟର ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ପଦର ବିନିଯୋଗ କରି 
ଦାରିଦ୍ର ଦୂର କରି ହେଲା ନାହିଁ। ଚାରିଶହ ମାଇଲ ସମୁଦ୍ର କୂଳ ଓ ପ୍ରଚୂର ଲୋକଶ୍ତି 
ଥିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସମୁଦ୍ର ଭିତରକୁ ଯିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆମାନେ ଭୟ କରଚ୍ତି। ବାହାରୁ 
ମତ୍ସ୍ୟଜୀବୀ ଆସି ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୀବିକାର୍ଜନ କରନ୍ତି। ଏସବୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସ ଓ ସାହସ ଲୋଡ଼ା| ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ କଠୋର ଅଧ୍ଯବସାୟ 
ଲୋଡ଼ା, ଟଙ୍କକିଆ ଚାଉଳ ବାଣ୍ଡି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅଳସୁଆ କରାଯାଉଛି ସିନା ନିଯୁକ୍ତି 
ଦେଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଦାରିଦ୍ର ଓ ଅକର୍ମଣ୍ୟତା ଦୂର କରାଯାଉ ନାହିଁ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ନିଷ୍ପ ଜାହିଁକି ? M୦୭ 


ଜାତିର ସ୍ଵାର୍ଥ ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆମାନେ ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ ଗାଇପାରିବା 
କି ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କଗର ସେ ଅମରବାଣୀ — 
ମିଶୁ ମୋର ଦେହ ଏ ଦେଶ ମାଟିରେ 
ଦେଶବାସୀ ଚାଲି ଯାଆନ୍ତୁ ପିଠିରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପଥେ ଅଛି ଯେତେ ଗାଡ଼ 
ମିଶୁ ତହିଁ ପଡ଼ି ମୋର ମାଂସ ହାଡ଼ | 
[୮ | 
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ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ଜାତୀୟତାର ବିକାଶ 


ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ ସଂସ୍କୃତି ଆଦିକାଳରୁ ଜଡ଼ିତ ହୋଇରହିଛି। 
ପ୍ରକୃତରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସଂସ୍କାର ବଳରେ ମଣିଷ ତା'ର ଆଚରଣ, 
କାର୍ଯ୍ୟଶୈଳୀ, ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନ ଓ ଦକ୍ଷତାରେ ଯେଉଁସବୁ ଉକକର୍ଷ ଅର୍ଜନ କରିଛି 
ସେ ସବୁର ଅବଦାନ ସଭ୍ଯତାକୁ ପରିପୁଷ୍ଠ କରିଛି। ସଂସ୍କାର ବିନା ସଂସ୍କୃତି ଗଢ଼ି 
ଉଠେ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ସଂସ୍କୃତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସଭ୍ୟତା, ଶିକ୍ଷା, 
ଭଦ୍ରତା ଓ ସାମାଜିକତାର ଧାରାବାହିକ ଅନୁଧ୍ୟାନ, ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଅନୁଗମନ ଦ୍ଵାରା 
ହିଁ ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନରେ ଚିନ୍ତା, ଚେତନା ଓ ଚଳଣିରେ ଘଟୁଥିବା ପରିବର୍ଭନ ହି 
ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତି । ସଂସ୍କାର କରିବାର ମାନସିକତାରୁ ଜନ୍ମ ନିଏ ନୂଆ କିଛି କରିବା 
ପାଇଁ ଉଚଚଆଶା ¦ ଯାହାଅଛି ତାକୁ ଆହୁରି ନିର୍ମଳ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ଓ କଲ୍ଯାଣକର 
କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ମାନବିକ କ୍ରିୟା ନିରନ୍ତର ଚାଲିଥାଏ ତାହା ହେଉଛି 
ନିର୍ମଳୀକରଣ, ପରିଷ୍ଠରଣଚ ଶୋଧନ, ମାର୍ଜନ, ଅଳଙ୍କରଣ, ଇତ୍ଯାଦି। ଏହି 
କାରଣରୁ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ସବୁ ସଂସ୍କୃତିର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ । 

ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ ସଂସ୍କୃତିର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରି କୁହାଯିବ ଯେ 
ମାନବିକ କ୍ରିୟାକର୍ମ ଆଚାର. ବିଚାର, ଚଳଣି ଚାରୁକଳା, ଗାନ୍ଧର୍ବ କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ 
କଳା, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ଯ ଏବଂ ଆହାର, ପରିଧାନ ସବୁ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଜଡ଼ିତ। 
ଆତ୍କାର ସଂସ୍କାର ଅର୍ଥରେ ଏହି ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରିବା ପରେ ୧୭୦୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା୍ଦରୁ 
ଏହା କର୍ଷଣ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର ନ କରି ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିମାର୍ଜିତ ଫଳ ପାଇବା 
ସକାଶେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର କର୍ମ କରାଯାଏ ସେ ସବୁ ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଛି। 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବଳରେ ନୂତନ ଆବିଷ୍ଠାର ଓ ଉଦ୍ଭାବନ ଦ୍ଵାରା ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରିବର୍ରନର ଧାରା ଗତିଶୀଳ ହେଉଛି। ସେଇ କାରଣରୁ 
ଜଗତୀକରଣ ଦ୍ଵାରା ସଂସ୍କୃତି ଆହୁରି ବ୍ୟାପକ ଓ ବୈଚିତ୍ର୍ଯମୟ ହୋଇଛି । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ଟୟର ଧାରା ଅଧୂବକ ବିକଶିତ ହୋଇଛି। ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀଠାରୁ ମଣିଷର ଚଳଣିରେ ବିପୁଳ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି। ରୁଷୋ ମଣିଷର 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ଏଇ ବିକାଶକୁ ଆଧୁନିକ ଉଦାରବାଦ ଓ ଆଲୋକପ୍ରାପ୍ତ ଅବସ୍ଥା ବୋଲି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି 
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ବିବିଧତା ମଧ୍ୟରେ ଜାତୀୟତାର ବିକାଶ mMoc୯ 


ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ସହିତ ମଣିଷର ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ଅଦିଛଚିନ୍ନ ସମ୍ପର୍କ 
ରହିଥିବାରୁ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତିର ବ୍ଯାଖ୍ଯାକୁ ଆହୁରି ମାନବବାଦୀ ଓ 
ଉଦାରବାଦୀ କରିବା ପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ରିମାନେ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି। 
ପୂର୍ବ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତି ଗୋଟିଏ ଜାତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା। 
ସେତେବେଳେ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଧାର କରି ଜାତୀୟଭାବାନାର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। କିନ୍ଧୁ ନୂତନ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନାର ଉଦ୍ଭବ ହେବା ପରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଆଭିମୁଖ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ତନ 
ଘଟେ । ଜାତିରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାନରେ ଆଧୁନିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଜନ୍ନ ହେବା ପରେ ସେଥୁରେ ଗୋଟିଏ 
ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବଦଳରେ ଏକାଧ୍ବକ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ଓ 
ସାହିତ୍ୟର ସହାବସ୍କାନ ଆହୁରି ପରମାର୍ଜିତ ଓ ଶୋଭନୀୟ ହୋଇଛି। ତେଣୁ ବିବିଧ 
ଧର୍ମ, ବିବିଧ ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରୁଥୁବା ଲୋକମାନେ ଗୋଟିଏ 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବସବାସ କରିବା ପାଇଁ ଥିବା ଅନ୍ତରାୟ ଉଠିଯାଇ ଜଗତୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଦ୍ୃତତର ହୋଇଛି। ବିଭିନ୍ନ ଜାତିଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁସବୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଥଲା ତାହା ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଉଦାରବାଦୀ ଓ ମାନବବାଦୀ ଚେତନା 
ପ୍ରଭାବରେ ଧ୍ବରେ ଧ୍ୂବରେ ଲୋପ ପାଉଛି। ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଆମେରିକା ଏକ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବେ ଜନ୍ନ ନେବା ପରେ ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ପରିଚୟ 
ନେଇ ଯେଉଁମାନେ ଆସି ଆମେରିକାକୁ ମାତୃମୁଖୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କଲେ 
ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ୟମ ଓ ସମବେତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁ ଯେଉଁ ଭାବାବେଗ ଓ 
ସମନ୍ଵୟର ଧାରା ଗଢ଼ି ଉଠିଲା ତାହା ଜନ୍ମନଦେଲା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତାକୁ । ଅନେକ ଧର୍ମ, 
ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତିରେ ଲୋକଙ୍କ ଶାଚ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାୟବସ୍ଥାନରୁ ସୃଷ୍ଟିହେଲା ଆଧୁନିକ 
ଆମେରିକା ପୂଥବୀର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବେ | ବିଶ୍ଵରେ ବାସ କରୁଥବା ସମସ୍ତ 
ମଣିଷଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଚେତନା ଓ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି କେବଳ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ଧ୍ୂବରେ ଧ୍ବରେ ଆର୍ଯ୍ୟ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ନିଷାଦମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଏପରି ଏକ ମାନବିକ ଓ 
ଉଦାରବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ଗଢ଼ିଉଠିଛି, ଯେଉଁଥିରେ ଆଧୁନିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ନଥବାବେଳେ 
ମଧ୍ଯ ଜାତୀୟ ଚେତନା ରହିଥୂଲା। ଏଇ ଜାତୀୟ ଭାବନାକୁ ଉପଯୋଗ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ସ୍ଵାଧବନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ବିଜୟୀ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଏଥିରୁ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ସାର୍ବଭୌମ 
ଭାରତୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନା।| ସଂସ୍କୃତି ସବୁବେଳେ ଗତିଶୀଳ। ସମୟର 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ ଯଦି ସଂସ୍କୃତି ପରିବର୍ଭତ ନହୁଏ ତେବେ ସ୍ଥିତାବସ୍ଥା ଧ୍ୂରେ 
ଧ୍ୂବରେ ଚରିଯାଇ ସଂସ୍କୃତିର ଅବକ୍ଷୟ ଘଟେ। 
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me୧୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ଭତ୍ସ 


ସଂସ୍କୃତିର ଆଭିମୁଖ୍ଯରେ ସାର୍ବଜନୀନତାର ଆକର୍ଷଣ ଥାଏ। ସମୟ କ୍ରମେ 
ଆର୍ଯ୍ୟ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ନିଷାଦ ଜୀବନଧାରା ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଯୋଗୁଁ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଅଧ୍ବକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଛି । ଏଇ ପରିବର୍ଭନ ଓ ସଂସ୍କାରର ଧାରା 
ବନ୍ଦ ହୋଇନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ଅନଗ୍ରସର ଓ ପଛରେ ପଡ଼ିରହିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆଗକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ସମବେତ ଉଦ୍ୟମ ହେଉଛି। ସୁତରାଂ ସବୁ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ଭାଷାଗୋଷ୍ଠୀର ଭାବନା, ଚେତନା, କାର୍ଯ୍ୟଶୈଳୀ, ଉପାସନା, ପରିଧାନ, ଭୋଜନ, 
କଳା ଓ ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦିର ବିଭିନ୍ନତା ସତ୍ବେ ସମସ୍ତେ ଭାରତବର୍ଷର ନାଗରିକ ବୋଲି 
ଗର୍ବ କରିବାର କାରଣ ରହିଛି। ସଂସ୍କୃତିର ଏଇ ଭାବନା ମାନବବାଦୀ ଏହି 
ଉଦାରବାଦ ବିଶ୍ଵ ଭାବନାକୁ ପରିପୁଷ୍ଠ କରିଛି । ସଂସ୍କାର ଦ୍ଵାରା ସଂସ୍କୃତି କିପରି ସମଗ୍ର 
ଜନସମନ୍ତିକୁ ନେଇ ପରିପୁଷ୍ଠ ଓ ପରିମାର୍ଜିତ ହୋଇଛି ଏହା ସହଜରେ ଅନୁଭବ 
କରାଯାଏ। କବିଗୁରୁ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁର ସେଥୁପାଇଁ କହିଛନ୍ତି; 
“ନାନା ଜାତି ନାନା ଭାଷା ନାନା ପରିଧାନ 
ବିବିଧେର ମାଝେ ଦେଖ ମିଲନ ମହାନ୍‌! | 
ଏଇ ମାନବବାଦୀ ଭାବନା କବିଗୁରୁଙ୍କ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ଚେତନାର ସନ୍ଦେଶ ଥିଲା। ମୂଳକଥା ହେଲା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଜଗତର 
ନାଥ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ରଷ୍ଟ ଭାବେ ପୂଜିତ। କିନ୍ତୁ ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ବର୍ଣ୍ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଆଦର କରୁଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ। ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ସେଥୁପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟର ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛନ୍ତି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମହିମା ଜାଣିବା ପାଇଁ ଓ ତାକୁ ଆପଣାର କରିବା 
ପାଇଁ| ଜଗତଗୁରୁ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ, ତୁଳସୀ ଦାସ, ରାମାନୁଜ, ବଲ୍ଭାଚାର୍ଯ୍ୟ ନାନକ, 
କବୀର ପ୍ରଭୃତି ମହାନ୍‌ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛନ୍ତି। ସେମାନେ 
ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ଦ୍ଵାରା ଉଦବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ନିଜର ଚିନ୍ତା ଓ 
ଭାବଧାରାକୁ ଅଧକ ଉଦାରବାଦୀ କରିଛନ୍ତି । 
ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳକଥା ହେଲା ସମତା, ସମନ୍ତଟୟ ଓ ମୈତ୍ରୀ। 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପୁରୀ ଆସିଥଲେ ୧ ୫୧ ୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ ଏବଂ ଏଠାରେ ତାଙ୍କର 
ଦେହାବସାନ ହଏ ୧୫୩୫ ରେ। ପଞ୍ଚସଖା ହେଉଛନ୍ତି ଭକ୍ତ ବଳରାମ ଦାସ, 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ଓ ଶିଶୁ ଅନନ୍ତ ଦାସ | ପଞ୍ଚସଖା 
ଏବଂ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୋଧ୍‌ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ଧର୍ମର ଉପାସକ ଥୁଲେ । ଏଣୁ 
ସେମାନଙ୍କ ସଂକୀର୍ରନ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଆଚାଣ୍ଡାଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ବିଧର୍ମୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଯୋଗ ଦେଇ ପାରୁଥଲେ। କଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ଦ୍ଵାରା ପରିପୁଷ୍ଠ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର 
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ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ଜାତୀୟତାର ବିକାଶ ୩୧୧ 


ଉଦାରବାଦୀ ମାନବିକ ଚେତନା ହେଉଛି ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ଫଳଶ୍ରତି। 

ଭାରତବର୍ଷ ଯେଭଳି ଦୀର୍ଘକାଳ ହିନ୍ଦୁରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହେଉଥଲା, 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ହିନ୍ଦୁରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହୋଇଥଲା! 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରି ରଖୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟଭାବନା ନଥୁଲା 
ବୋଲି ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ରାଜ୍ୟର ସଂପ୍ରସାରଣ କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ସହିତ ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥିବାର ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି। 
ତର୍ପଣ କଳାବେଳେ ଗଣ୍ଡୁଷେ ଜଳରେ ଭାରତର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖୁଥୁବା ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀପ ଚେତନାର ବଳିଷ୍ଠ ଉଦ୍ଭାସ ନଥିବାରୁ ସମଗ୍ର ଦେଶ ଗୋଟିଏ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଭାବେ ବିବେଚିତ ହେଉ ନଥୁଲା । ଜନଶକ୍ତିକୁ ସଂଗଠିତ କରି ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ 
କରିବା ଭାବନା ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଦୀର୍ଘକାଳ ଉଦୟ ହୋଇନଥୁଲା। ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମ ମାଧ୍ୟମରେ ଜାତୀୟ ଚେତନା ଦୃଢ଼ ହୁଏ ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ 
ଆହୁରି ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରେ | ଏହିଠାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନା ଓ ଜାତୀୟ ଚେତନାର ମିଶ୍ରଣ 
ଘଟେ | 

ଆଧୁନିକ ଜାତୀୟତାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୁଏ ପ୍ରଥମେ ୟୁରୋପରେ। ସେଥୁପାଇଁ 
ଜାତି ରାଷ୍ଟ୍ର ଥଲା ପ୍ରଥମ ମାଧ୍ୟମ। କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ମଧ୍ୟରେ ଯୋଗାଯୋଗ ଓ 
ସମ୍ପର୍କ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରୁ ଜାତିରାଷ୍ଟ୍ରର ବିଲୟ ଘଟିଲା ଏବଂ ଗଢ଼ି ଉଠିଲା ଆଧୁନିକ 
ରାଷ୍ଟ୍ରା। ଏଥୁରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ, ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା, ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍‌ବା 
ଜାତୀୟ ଭାବନାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀପତାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିଛି। ଆଧୁନିକ ଭାରତବର୍ଷର 
ହିନ୍ଦୁମାନେ ଏବେ ବି ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ଭାରତୀୟତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କଲା ବେଳେ 
ଜାତୀୟ ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ଉଦ୍‌ବୁ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାପରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଭାବନା ଅସ୍ଥିମଜାଗତ ହୋଇଛି। ଆମେରିକାରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଲୋକ ବାସ 
କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ସେ ଦେଶର ନାଗରିକ ଓ ସାଂବିଧାନିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସମ୍ମାନ ଓ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି। ଧର୍ମକୁ ସାର୍ବଭୌମତ୍ୃ ପ୍ରଦାନର ଆଧାର ନ 
କରି ନିଜ ଜନ୍ମଭୂମିର ସାମ୍ବିଧାନିକ ସାର୍ବଭୌମତ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନା 
ପ୍ରସାରିତ, ଦୃଢ଼ ଓ ସଂଜୀବିତ ହେବ । ସେଠାରେ ବାସ କରୁଥିବା ସବୁ ଧର୍ମର ଲୋକ 
ଦେଶର ସମ୍ବିଧାନ ଓ ଶାସନ ପଦ୍ଧତିକୁ ସାର୍ବଭୌମତ୍ୃ ପ୍ରଦାନର ଆଧାର ନ କରି ନିଜ 
ଜନ୍ମଭୂମିର ସାମ୍ବିଧାନିକ ସାର୍ବଭୌମତ୍୍‌ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନା 
ପ୍ରସାରିତ, ଦୃଢ଼ ଓ ସଂଜୀବିତ ହେବ । ସେଠାରେ ବାସ କରୁଥିବା ସବୁ ଧର୍ମର ଲୋକ 
ଦେଶର ସମ୍ବିଧାନ ଓ ଶାସନ ପଦ୍ଧତିକୁ ସାର୍ବଭୌମତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ସବୁ କଥାରେ 
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୩୧୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭସ୍ତ 


ଭାରତର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଅଗ୍ରାଧକାର ଦେବା ହେଉଛି ଜାତୀୟତାବାଦର ଲକ୍ଷଣ । ଏଥପାଇଁ 
ଆମ ସମ୍ମିଧାନ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ନୀତିଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଏବଂ ସବୁ 
ଧର୍ମର ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ଭିଧାନ ରାଷ୍ଟ୍ରୀପ ଶାସ୍ତ୍ର ହୋଇ ରହିଛି। ସୁତରାଂ 
ଜାତୀୟତା ସହିତ ରାଷ୍ଟ୍ରୀପ ଚେତନାର ବିକାଶ ଏକାନ୍ତ କାମ୍ଯ। ଏହା ନଥୁଲେ 
ଜାତିଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବନା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତାକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରୁଥରବ ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଦୁର୍ବଳ 
ହେଉଥବ। ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥବା ମୌଳବାଦୀ ଭାବନା 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା ଓ ସମ୍ବିଧାନକୁ ସାର୍ବଭୌମଭାବେ ସ୍ଵୀକାର ନକରି ଧର୍ମକୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଉଥିବାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଦୁର୍ବଳ ହେଉଛି | ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏକାଧକ ଧର୍ମର ଲୋକ 
ବାସକରୁଥବାରୁ କୌଣସି ସଂପ୍ରଦାୟର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମକୁ ସାର୍ବଭୌମତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଏହାଦ୍ଵାରା ଜାତୀୟଭାବନା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରଶ୍ତି ଦୁର୍ବଳ ହୁଏ । ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ 
କରି ମଧ୍ଯ ଜାତୀୟ ଭାବନା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିହେବ। ଆମେରିକା, 
ବ୍ରିଟେନ୍‌, ଫ୍ରାନ୍ଟ ଜାପାନ ସର୍ବତ୍ର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସହାବସ୍ଥାନ, 
ବୁଝାମଣା, ସହିଷୁତାକୁ ଆଧାର କରି ଜାତୀୟଭାବନା ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ 
ଧର୍ମୀୟ ଜାତୀୟତା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ନକରି ସବୁ ଧର୍ମ ଓ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ନାଗରିକ ସୁସ୍ଥ ସ୍ବାଧୀନ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାକୁ ବାଧାନାହିଁ। 
ଏଥପାଇଁ ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ଏକତା ଓ ସମନ୍ଟୟର ଝଂକାର ଶୁଣିବାକୁ ହେବ। 
ସେଇ ଝଂକାର ହିଁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନାର ଆବେଗ। ଏହା ସଂଜୀବିତ ଥିବାଯାଏ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଶର୍ତି ଦୁର୍ବଳ ହେବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ରକ୍ଷା ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ ଓ ବଳିଦାନ କରିବାରେ 
କୌଣସି କୁଣ୍ଠା ରହିବ ନାହିଁ। 

ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟିକ ପରଂପରା ଏପରି ଯେ ଏଠାରେ ଜାତିଗୋଷ୍ଠୀ 
ଚେତନା ଓ ଧର୍ମୀୟ ମୌଳବାଦୀ ଭାବନା ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ। ପଞ୍ଚସଖା ଓ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସମୟର ଅବଦାନ ଯୋଗୁ ଓଡ଼ିଶା ଜନଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ସମନ୍ଟୟର ଧାରା ଏ ରାଜ୍ୟର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ। ଆମ ଠାକୁର ଅସ୍କୃଶ୍ୟ ନୁହଁଚ୍ିୟ ବରଂ ଭକ୍ତ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ତାଙ୍କ ସେବା ପୂଜା କରେ। ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଜୂର ହେଲେ ପୀାଞ୍ଚନ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ, ମଣିଷ ଠାରେ ଦିବ୍ୟଗୁଣ ଦେଖୁ ଭଗବାନ ସନୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି । 
ଭାଗବତରେ ଅଛି: 

ମଣିଷ ଦେହେ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ । 
ଦେଖୁ ସନ୍ତୋଷ ଭଗବାନ ॥ 
¦ 
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୩୧୩ 


ଦେଶ ବାହାରେ ହିନ୍ଦୁରାଜ୍ୟ 


ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗ ଏକ ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଥଲା। ଆଶୁତୋଷ ପ୍ରସାଦ ପଟ୍ଟନାୟକ ସ୍ଵଲିଖ୍ବତ “ଦି ୟଲି ଭୟେଜରସ୍‌ 
ଅଫ୍‌ ଦି ଇଷ୍ଟ ପୁସ୍ତକରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ ନନ୍ଦ ରାଜତ୍ଵ ପରେ କଳିଙ୍ଗ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟେ। ଏହି ଦୀର୍ଘକାଳର ସମୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ସାତଶହ ବର୍ଷରୁ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହ ୧୫୬୮ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଗୋହିରୀଟିକିରା ଗ୍ରାମରେ ଖୋର୍ଵାରାଜା 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବ ନିହତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଏହାପରେ ଆଫଗାନ୍‌, ମୋଗଲ, ମରାଠା 
ଏବଂ ଇଂରେଜମାନେ ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗର ଏକାଂଶ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଶାସନ କରନ୍ତି। 
ସେତିକି ଘଟଣାବହୁଳ। ମହାନଦୀର ଦକ୍ଷିଣକୁ ଗୋଦାବରୀ ନଦୀ ସୀମା ମଧ୍ଯରେ 
ଥିବା ଭୂଖଣ୍ଡ କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ ପରିଚିତ ଥୁଲା। କିନ୍ତୁ କେତେବେଳେ ଏହା ଗଙ୍ଗା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ ଆଉ କେତେବେଳେ ଉତ୍ତର ଭାରତ ଓ ଦକ୍ଷିଣର କାବେରୀ ନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିସ୍ତୃତ ଥଲା। ଏର ଦୁଇ ହଜାର ଦୁଇଶହ ପଚାଶ ବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ସମ୍ରାଟମାନେ 
କଳିଙ୍ଗ ସିଂହାସନରେ ବସିଥ୍‌ଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥଲେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ସପ୍ତମ 
ଶତାଦ୍ଦୀର କରକଣ୍ଡୁ ଓ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ପରାକ୍ରମୀ ମହାମେଘବାହନ ଖାରବେଳ ଏବଂ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ( ୧୪୩୫-୧ ୪୩୮) କିନ୍ତୁ ପରାକ୍ରମ ଓ 
ରଛ୍ଛାଶକ୍ତି ବଳରେ କଳିଙ୍ଗବାସୀମାନେ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ସୁଦୂର ପୂର୍ବ ଏସିଆର 
ମାଲେସିଆ, କାମ୍ଦୋଡ଼ିଆ, ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜ ବର୍ମା ଓ ସିଂହଳ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଖେଦି ଯାଇଥୁଲେ। ଦୀର୍ଘକାଳ କଳିଙ୍ଗ ଓ ସୁଦୂର ପୂର୍ବ ଏସିଆର ଦେଶମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କେବଳ ଯେ ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟ ଥଲା ଏକମାତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ତାହା ନୁହେଁ, 
କଳିଙ୍ଗର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରଂପରା ଏବଂ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏତେ ଉନ୍ନତ 
ଥିଲା ଯେ କଳିଙ୍ଗାମାନେ ଅନାୟାସରେ ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବ ଏସିଆରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ସହଜ ହୋଇଥୁଲା। କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଲୋପ ପାଇବାପରେ .' 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଏବଂ ଭାରତର ପୂର୍ବ ଉପକୂଳ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବ ଏସିଆର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ 
ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା ସତ, କିନୁ ଖାରବେଳଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଷୋହଳ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏସବୁ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷାକୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା କଳିଙ୍ଗର ଜାତୀୟତା 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋପପାରନାହିଁ। ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ସେ କାଳର 
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୩୧୪ ଓଡ଼ିଧା ଜାଚୀୟଚାର ଉତ୍ସ 


କଳିଙ୍ଗାମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଟାଶା, ଭାଷାଭାଷୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେମାନେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ଯେଉଁ 
ସେତୃବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ ତାହା ଏବେ ବି ବଞ୍ଚିରହିଛି। ଓଡ଼ିଆମାନେ ବର୍ଷକୁ ଥରେ 
କାରକ ପୂର୍ବ୍ିମା ଦିନ ଡଙ୍ଗା ଭସାଇ ପୂର୍ବଜମାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତି ସତ, ମାତ୍ର ଆଧୁନିକ 
ଓଡ଼ିଆବାସୀଙ୍କ ସ୍ଵୃତିରେ ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବ ଏସିଆର କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଛାଡି ଯାଇଥିବା ଏତିହ୍ଯ 
ସମ୍ପର୍କରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାୟ କୌଣସି ଧାରଣା ନାହିଁ। କିନ୍ଧୁ ଆମେ ସିନା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭୂଲି ଯାଇଛେ, ସେମାନେ ଆମକୁ ଭୁଲି ନାହାନ୍ତି। ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜର ଜାଭା 
ଦ୍ଵୀପ ଓ ବାଲି ଏବଂ କାମ୍ୋତିଆ, ବର୍ମା, ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ପ୍ରଭୃତି ଦେଶର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିରେ 
କଳିଙ୍ଗର ଅଲିଭା ସତି ଏବେ ବି ଲିଭି ଯାଇନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ଆମ 
ରାଜ୍ୟର ଏତିହାସିକମାନେ ଏ ବିଷୟରେ ପୁଙ୍ଖାନୂପୁଖ୍ ତଥ୍ଯ ସଂଗ୍ରହ କରି ନାହାନ୍ତି କି 
କଳିଙ୍ଗର ସଂପୂର୍ଣ ଇତିହାସ ରଚନା କରିନାହାନ୍ତି। 

ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ କଳିଙ୍ଗ, ଉତ୍କଳ, ଉଡ୍ର ବା କୋଶଳର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବିଧତା ସତ୍ତେ ସମାନ ଜାତୀୟତାବୋଧ ଥୁଲା। ଏହି କାରଣରୁ ଦୂଇ 
ହଜାର ବର୍ଷରୁ ଉର୍ନ୍ଚ ସମୟକାଳ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ ଉ ହ୍ର।ନ ଓ ପତନ ପରେ କଳିଙ୍ଗର 
ଲୋକମାନେ କେବେହେଲେ ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାର କରିନଥ୍‌ଲେ। ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ 
ଏସିଆର ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ, କାମ୍ଦୋଡିଆ, ବର୍ମା, ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ସର୍ବତ୍ର ହିନ୍ଦୁ କଳିଙ୍ଗର 
ଜାତୀୟତାବୋଧ ସେମାନଙ୍କୁ ସଶକ୍ତ ଓ ସଂଗଠିତ କରି ରଖୁଥଲା। ବାଲିଦ୍ଵୀପର 
ଲୋକସଂଖ୍ୟା ମାତ୍ର ପଚିଶ ଲକ୍ଷଢ ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ କଳିଙ୍ଗର ଏଇ ବଂଶଧରମାନେ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଧର୍ମ ପରିବର୍ଭନ କରିନଥିଲେ ବା ସେମାନଙ୍କ ଆଚାର 
ବ୍ୟବହାରରୁ କଳିଙ୍ଗ ସଂସ୍କୃତି ଲିଭିଯାଇନଥଲା। ଆଇଜିପି ଫାଲ୍‌ଗୁନାଡି 
ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ବାଲିଦ୍ଵୀପର ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ସମଗ୍ର 
ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ୯ ୦ପ୍ରତିଶତ ଲୋକ ଇସଲାମଧର୍ମୀ ହୋଇଥ୍‌ବାବେଳେ 
ବାଲିଦ୍ଵୀପର ୯ ୨ ପ୍ରତିଶତ ଲୋକ ହିନ୍ଦୁ । ଦୀର୍ଘକାଳ ସେଠାରେ ସେମାନେ ବସବାସ 
କରି ରହିଆସୁଥୁଲେ ହେଁ ସେ ଦେଶର ନାଗରିକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଦେଶମାତ୍ସକାର 
ବିକାଶ କଳ୍େ କାୟମନୋବାକ୍ଯରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ସିନା, କିନୁ ସେମାନଙ୍କ ମୂଳ 
ମାତୃଭୂମିର ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଛାଡ଼ି ନାହାନ୍ତି । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ଏଇ ବାଲିର 
କେତେଜଣ ହିନ୍ଦୁ ପାଞ୍ଚସାତ ବର୍ଷ ତଳେ ଶ୍ରୀଜଗମ୍ବାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବାପାଇଁ 
ଆସିଥଲାବେଳେ ସେମାନେ ନିଜ ଗୋତ୍ର କହି ନ ପାରିବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବଳପୂର୍ବକ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରୁ ବାହାର କରି ଦିଆଗଲା! ସେହିପରି କମ୍ଭୋଡିଆର ରାଜପରିବାର ସହିତ 
ଆଉ କେତେକ ହିନ୍ଦୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସି ମଧ୍ଯ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ନପାରି ଫେରି 
ଯାଇଥଲେ | 
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ଦେଶ ବାହାରେ ହିନ୍ଦୁରାଜ୍ୟ ୩୧୫ 


ସମଗ୍ର ଇଣ୍ଡୋନେସିଆରେ ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତ ଏବଂ ଭାରତୀୟ 
ଲୋକକଥା ଖୁବ୍‌ ଜନପ୍ରିୟ। ଦେଶ ମୁସଲମାନ ପ୍ରଧାନ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଜୀବନଶୈଳୀ 
ଓ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାରେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ଚିହ୍ନ ସର୍ବତ୍ର । ସ୍ଵାଧୀନ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ପ୍ରଥମ 
ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ସୁକର୍ଣ୍ତୋଠ ତାଙ୍କ କନ୍ଯା ମେଘବତୀ ସବୁ ହିନ୍ଦୁ ପରିବାରର ନାମ। ହିନ୍ଦୁ 
ସଂସ୍କୃତି ସମଗ୍ର ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ଜାତୀୟ ସଂପରି ଓ ଜୀବନଧାରା। ମୁସଲମାନ, 
ହିନ୍ଦୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵର, ସମନ୍ୟ ଓ 
ସମତ୍ଵବୋଧ ରହିଥିବାରୁ ଧର୍ମ ବିଭାଜନର କାରଣ ହୋଇନାହିଁ। ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ 
ରଣ୍ଡୋନେସିଆରେ ପ୍ରବେଶ କଲା ପୂର୍ବରୁ ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମଧାରା ସେ 
ଦେଶରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଲୋକାଚାରାକୁ ଅଧବକ ସନ୍ଦିତ ଓ ମହିମାନ୍ବିତ କରିଥଲା। 
ତେଣୁ ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ର ଆଗମନ ପରେ ବି ଧର୍ମୀୟ ବିବିଧତା ବିଭାଜନର କାରଣ 
ହୋଇନାହିଁ, ବରଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନେଇ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ନିଜସ୍ଵ ଜାତୀୟତା ଗଢ଼ି 
ଉଠିଛି। ଏଥରେ କଳିଙ୍ଗ ସଂସ୍କୃତିର ଚିହ୍ନ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ। ଏହି କାରଣରୁ 
ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ ସେ ଦେଶରେ ହିନ୍ଦୁ ବୋଲି ଧରି ନିଆଯାଏ। ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର 
ଜାତୀୟ ଭାଷା ମଧ୍ଯ ମାଲେସିଆ ଓ ସିଙ୍ଗାପୁରର ଜାତୀୟ ଭାଷା-ତାହା ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାଭାବେ ପରିଚିତ। ଏହି ସମନ୍ଵୟ ଯୋଗୁଁ ମୁସଲ୍‌ମାନ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନମାନେ ମଧ୍ଯ 
ହିନ୍ଦୁ ନାମ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି କୁଣ୍ଡା ନ କରି। ବାଲି ଓ ଜାଭାର ଭାଷା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପରି 
ଶୁଣାଯାଏ। 

ଭାରତ ସହିତ ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବ ଏସିଆର ପ୍ରଥମ ବାଣିଜ୍ୟିକ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ 
ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସୂୁମାତ୍ରାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି । ଶ୍ରୀବିଜୟ ବୌଦ୍ଧ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ 
ମାଲେସିଆ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆକୁ ନେଇ । ଏହାପରେ ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିନ୍ଦ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରାଗଲା ଦଶମ ଶତାହ୍ଦୀରେ। ସେତେବେଳେ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ 
ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଏହି ଧାରା ଚତୁର୍ଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଚାଲିଥୂଲା। ୟା ପରେ ହିନ୍ଦୁ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପତନ ହେଲା। ସେଇ ଗ୍ୃହଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ବାଲିଦ୍ଵୀପକୁ ପଳାଇଯାଇ ସେଠାରେ ବସତିସ୍ଥାପନ 
କରିଥୁଲେ। ଏଇ ସମୟରେ କଳିଙ୍ଗର ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜତୃ ମଧ୍ଯ ଦୂର୍ବଳ ହୋଇଥଲା 
ଏବଂ ତା'ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ କଳିଙ୍ଗର ଅଧୂପତି ହେଲେ। 
ସେଇ କାଳରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓଡ଼ିଆମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୁଦ୍ଧ କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ ପରିଚିଚ 
ହୋଇଆସୁଛ୍ତି | 

ଦୁଇ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ବାଣିଜ୍ଯକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପର୍କ ବୃଦି ପାଇବାରୁ 
କ୍ରମଶଃ ଜାଭା ଓ ବାଲି ଦ୍ବୀପରେ କଳିଙ୍ଗାମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ବୃଵ୍ଧି ପାଇଲା। 
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mne୧୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀଯଚାର ଭସ୍ସ 


ଵିତିହାସିକମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ ପରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୨୬ ୦ 
ପରେ କଳିଙ୍ଗରୁ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ ଆସିଥୂୁଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସାଧବମାନଙ୍କ ସହିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଅନ୍ଯ ଜାତିର ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଆସିଥୁଲେ। 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଥଲେ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ସେମାନେ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ବସତିସ୍ଥାପନ କଲେ। କୁହାଯାଏ ଯେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୂମାରୀ କୋଡ଼ିଏ 
ହଜାର ପରିବାରକୁ ଜାଭାକୁ ପଠାଇଥଲେ। ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ଟାଙ୍ଗ ରାଜବଂଶର 
ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ କେନ୍ଦ୍ର ଜାଭାରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ 
ସେମାନେ। ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଜାଭା ଏକ ବିରାଟ ବୌଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତିର 
କେନ୍ଦ୍ରଭାବେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା। ସେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗରେ ଭୌମକର ରାଜବଂଶର 
ତ୍ରିଭୁବନ ମହାଦେବୀ ସିଂହାସନରେ ବସିଥଲେ। ସେ ଜଣେ ସୁଶାସିକା, ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ, 
ଧର୍ମପରାୟଣ ଶାସକ ଥୁଲେ। ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଭାରତରୁ ଯେଉଁମାନେ ଜାଭାକୁ 
ଆସୁଥ୍‌ଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ରାଜା କୃହାଯାଉଥିଲା। ଦଶମ ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ 
ଗୁଜରାଟରୁ ମୁସଲ୍‌ମାନ ବଣିକମାନେ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଆସିଥ୍‌ବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ। ଫାଲ୍‌ଗୁନାଡ଼ି କହନ୍ତି ଯେ ସେ ଦେଶରେ ସମସ୍ତେ କଳିଙ୍ଗକୁ ଓଡ଼ିଶା 
ଜାଣିଥଲେ । ସେଇ କାଳରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ରାସପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ପାଳନ କରାଯାଉଥିବା ରଥ 
ବନ୍ଦାଣ ଉତ୍ସବ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ପବିତ୍ର ଉତ୍ସବ ଭାବେ ପାଳିତ 
ହେଉନାହିଁ, ବାଲି, ଜାଭା ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପାଳିତ ହେଉଛି। ଛୋଟଛୋଟ 
ଡଙ୍ଗାରେ ପାନଗୁଆ, ଫଳମୂଳ ସହିତ ଦୀପ ରଖୁ ସମୁଦ୍ରରେ ଭସାଇ ଦେବା ପରମ୍ପରା 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପାଳନ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗ ଯେ ଭାରତର ଏକ ଅଂଶ 
ଏହା ପରେ ପରେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ। ମହାନଦୀ ଏକ ପବିତ୍ର 
ନଦୀ ଭାବେ ଏବେବି ସେମାନଙ୍କ ସ୍ତୋତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ- 

ଓମ୍‌ ଗଙ୍ଗା, ସିନ୍ଧୁ ସରସ୍ବତୀ 

ବିପାଶା, କୌଶିକା ନଦୀ, ଯମୁନା 

ମହାନଦୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସରକୁ ମହତି । 

ଏହା ବ୍ଯତୀତ ବାଲିର ଲୋକଙ୍କ ଦୈନନ୍ଦିନ ଚଳଣି, ଆଚାର ବିଚାର ଓ 

ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ ଚଳଣି, ଆଚାର ବିଚାର ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ଥିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ସେ ଦେଶରେ ମା'ଙ୍କୁ ବଭୁ, ବାପାଙ୍କୁ ବାପା କହାଯାଏ । ଗୁଆକୁ ଗୁଆ 
ବାଲି ଦ୍ବୀପରେ ତିନି ଦେବତା ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ। 
ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଦ୍ଵାଦଶ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେପରି ଅନ୍ତ୍େଷ୍ଠି କରାଯାଏ, ବାଲିରେ ମଧ୍ଯ 
ସେପରି ପ୍ରଥା ରହିଛି। ଦ୍ଵାଦଶ ଦିନ କ୍ରିୟା ସମାପ୍ତ ହେଲାପରେ ଆଅତ୍ସା ମୁକ୍ତ ହୁଏ 
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ଦେଶ ବାହାରେ ହିନ୍ଦୁରାଜ୍ୟ ୩୧୭ 


ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ । ବାଲି ଦ୍ଵୀପର ହିନ୍ଦୁମାନେ ନିଜକୁ ହିନ୍ଦୁ ଭାବେ ଗର୍ବ 
ଅନୁଭବ କରୁଥିବାବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ମାତୃଭୂମି ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗର ଦାୟାଦମାନେ 
ହିନ୍ଦୁଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବା ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କ”ଣ ହୋଇପାରେ ? ଞ 
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୩୧୮ 


୧୩. 
୧୪. 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମ 


Complte History & Culture of Orissa - Dr. P.K.Mishra & 
Dr. J.K Samal, Editor-Kaveri- 1996 

ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ- ଡକ୍ଟର ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ, ଗ୍ରନ୍ଧ ମନ୍ଦିର ୧୯୮୫ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତିଓ ଡକ୍ଟର ପ୍ରବୋଧ କୁମାର ମିଶ୍ର 
9୦0୦0୮ 

ଓଡ଼ିଶାର ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିଂ ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ଯ ଏକାଡ଼େମୀ (ସଂକଳନଂ- 
କେଦାରନାଥ ଗବେଷଣା କେନ୍ଦ୍ର ୧୯୯୭ 

ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ତତ୍ର“ ପଣ୍ଡିତ ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ ଦାଶ- ଫ୍ରେଣ୍ଡସ୍‌ 
ପବ୍ଲିକେଶନ୍‌ ପଞ୍ଚମ ସଂସ୍କରଣ- ୨୦୦୨ 

ମହାଦେବତା- ଆଶୁତୋଷ ପ୍ରସାଦ ପଟ୍ଟନାୟକ- ବିଦ୍ଯାପୁରୀ କଟକ- 
୨୦୧୦ 

ଅକାମାବୋଉ- ଆଶୁତୋଷ ପ୍ରସାଦ ପଟ୍ଟନାୟକ- ବିଦ୍ଯାପୁରୀ କଟକ- 
୨୦୧୦ 

ଓଡ଼ିଶାର ଶାକ୍ତ ସଂସ୍କୃତିଂ ସଂପାଦନା- ଓଡ଼ିଶା କଲ୍ଚରାଲ୍‌ ଫୋରମ୍‌, 
ଭୁବନେଶ୍ବର-ଗ୍ରନ୍ଧମନ୍ଦିର ୧୯୮୩ 

ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳାଠ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଂ ନବଜ୍ୟୋତି କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ- ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ 
ଆଶ୍ରମ, ପଣ୍ଡିଚେରୀ 


. ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶଙ୍କର- ହୃଦାନନ୍ଦ ରାୟ- ଓଡ଼ିଶା ବୁକ୍‌ ଷ୍ଟୋର୍‌, କଟକ 
. ଜଗଦଗୁରୁ ଆଦି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଟ ଚିନ୍ତାମଣି ଦାଶ- ଜ୍ଞାନଯୁଗ ପବ୍ଲିକେଶସନ୍‌ 


ଭୁବନେଶ୍ବର 


. ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ଗୀତା- ଇସ୍କନ ପ୍ରକାଶନ- ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭକ୍ତବେଦାନ୍ତ ସ୍ଵାମୀ 


ପ୍ରଭୁପାଦ 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର କଥା- ପଶ୍ଚିମା ପବ୍ଲିକେଶସନ୍‌, ଲେଖକ- ହରପ୍ରସାଦ ଦାସ 
Cultural Heritage of Orissa- Vol.XII Jagannath Special 
Volume I State level Vysasa Kabi Fakir Mohan Parisad, 
Bhubaneswar 
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୧୫. 
୧୬. 


୧୭. 


୧୮. 


୧୯. 
୨୦. 


୨୧. 


9୨୨. 


୨୩. 


୨୪. 


ସହାୟକ ଗ୍ରଚ୍ଛ mne୧୯ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଂ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ମିଶ୍ରତ ଢେଙ୍କାନାଳ 

ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ସୁରେନ୍ଦ୍ର କୁମାର ମହାରଣା- ଓଡ଼ିଶା 
ବୁକ୍ଷ୍ଟୋର- ଦ୍ଵିତୀୟ ମୁଦ୍ରଣ 

ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାମୃତ- ସ୍ଵର୍ଗତ କବି ମାଧବ ପଟ୍ଟନାୟକ- ପ୍ରଦୀପ ପଦବ୍ନିଶର୍ଚ, 
ଆନନ୍ଦ ବୃକହିଲ୍ ସମ୍ବଲପୁର 

ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା- ଡ. ବାସୁଦେବ ସାହୁ- ପ୍ରକାଶକ 
ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ପାତ୍ରତ କୋଣାର୍କ ପବ୍ଲିଶର୍ସ ବିନୋଦ ବିହାରୀ-କଟକ- ୧ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ଗୀତା- ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ-ସଂକଳନଙ- ୨୦୦୧ 
Oriya nationalism-Nivedita Mohanty, Bhubaneswar, 
Kharavela Nagar, Unit-3 

ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା- କୀର୍ନ ନାରାୟଣ ପାଢ଼ୀ- ପ୍ରକାଶକ ଆମ ଓଡ଼ିଶା, 
ୟୁନିଟ-୩, ଭୁବନେଶ୍ବର 

ଓଡ଼ିଆ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷା- ପଣ୍ଡିତ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ମିଶ୍ର ଟେକଷ୍ଟ ବୁକ୍‌ ବ୍ୟୁରୋ- 
ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ବିଭାଗ, ଓଡ଼ିଶା ସରକାର 

Classical Status of Odia Language- Govt. of Odisha Cul- 
ture Department 

ଭାଷାଭିରିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନଙ-ସଂସ୍କୃତି ବିଭାଗ-ଆକ୍କାରଭିସ୍‌, 
ଭୁବନେଶ୍ବର 


. Imaging Odisha- Vol.I & II- Prof. Harman Kulke 

. ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ କ୍ରମ ପରିଣାମ- ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ 

. History of Odia Literature- Bauribandhu Kar 

. History of Odia Literature- Jatindra Mohan Mohanty 

. ହିନ୍ଦୁ ଟେମ୍ଚଲ୍‌ ଆର୍ଟ ଓଡ଼ିଶାଓ ଡଃ ଥୋମାସ୍‌ ଡୋନାଲ୍ୃସନ୍‌ 

. Historigraph of Odisha Dr.Atul Chandra Pradhan, 


Bhubaneswar 


. ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା-ଆର୍କାଇଭସ୍‌ ଓଡ଼ିଶା ସରକାର 
. ଉତ୍କଳ ବିବିଧ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଶଙ୍କରଲାଲ୍‌ ପୁରୋହିତ (ହିନ୍ଦୀ-ଓଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ଯ 


ଏକାଡ଼େମୀ) ବସନ୍ତ କୁମାର ପଞ୍ଡା 


. ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ କବିତା- ପ୍ରଫେସର ଜତାନ୍ଦ୍ର ମୋହନ ମହାର୍ତି, ଭୁବନେଶ୍ବର 
. ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସ-ଡ: ଯଜ୍ଞ କୂମାର ସାହୁ (ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ଖଣ୍ଡ) 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୨୦ 


୩୫. 
୩୬. 


୩୭. 


୩୮. 


ଓଡ଼ିଆ ଜାଚୀୟଚାର ଭତ୍ସ 


ଆମେ ଓଡ଼ିଆ- ନୃସିଂହ ଚରଣ ସାହୁ 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକଧର୍ମର ପରମ୍ପରା ଡଃ ଅରବିନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକ, ପ୍ରକାଶକ 
ଭାରତ ଭାରତୀ, ଗଜପତି ନଗର, ସୁତାହାଟ, କଟକ-୭ ୫୩୦୦୧ 
ନବକଳେବର - An Archival document Odisha State Ar- 
chives, Department of Culture, Govt. of Odisha, 
Bhubaneswar 

ପଗଡ଼ି ପୁରୁଷ, ଦାସ ବେନହୂର୍‌, ପ୍ରକାଶକ; ଆମ ଓଡ଼ିଶା, ଭୁବନେଶ୍ବର 


ସମାପ୍ତ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଅଠାଅଶି ବର୍ଷର ଯୁବକ 
ଶ୍ରୀ ସାତକଡ଼ି ହୋତାଙ୍କୁ ହାର୍ଦ୍ଦିକ ଅଭିନନ୍ଦନ 
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2 ଏ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ମୟୂରଭଂଜ ଜିଲ୍ଲାର ଜଗନ୍ନାଥ ଖୁଣ୍ଟା ଗ୍ରାମରେ 
` ଅକ୍ଟୋବର ୨୯ ତାରିଖ ୧୯ ୨୯ ମସିହାରେ ଜନ୍ମା। ବାରିପଦା ଉଚ୍ଚ 
ଇଂରାଜୀ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପଢ଼ିଲା ଦିନୁ କବିତା ଲେଖା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । କବିତା, 
ଗଛ, ଉପନ୍ୟାସ, ପ୍ରବନ୍ଧ ଅନୁବାଦ, ଆମଜୀବନୀ ରତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗର 
ଜଣେ ବରିଷ୍ଠ ଲେଖକ | ଷାଠିଏ ଖଣ୍ଡ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶିତ | ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ ଚାରୋଟି ଉପନ୍ଯାସରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଛି । ଅଶାନ୍ତ ଅରଣ୍ୟ, ମୁଭ୍ରିମନ୍ତ୍ ମୁଭ୍ତିଯୁବ ଓ ଏକାଧ୍ଵକ ଗଛରେ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଲୋକଙ୍କ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ସେମାନଙ୍କ ହସକାନ୍ଦର ନିଖୁଣ ଚିତ୍ର ରହିଛି। 
ଓଡ଼ିଆ ଲେଖକ ସାମ୍ମୁଖ୍ୟ ଓ ଓଡ଼ିଶା ଲେଖକ ସମବାୟ ସମିତିର ସଭାପତି 
ଭାବେ ଲେଖକମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରିବା ସହିତ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ନ୍ୟାୟ 
ମିଳେ, ସେଥପାଇଁ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ ଧରି କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଆଅସୁଛନ୍ତି। 
ଲେଖକମାନଙ୍କ ନ୍ୟାୟ ଦେବା ସହିତ ପ୍ରକାଶନ ଶିଳର ବିକାଶ ପାଇଁ ତାଙ୍କ 
ଭୂମିକା ଅନସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ। ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଲେଖକ 
ମାନବବାଦୀ ଓ ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ | ସାଧାରଣ ମଣିଷ 
ମନରେ ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସହିତ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ତାଙ୍କ ରଚନାରେ 
ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧକାର କରିଛି। ଦୈନିକ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ' ସମୟ 'ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଦିବସରୁ ସେ ଏହାର ସମ୍ପାଦକ । ଓଡ଼ିଶା ଲେଖକ ସାମ୍ମୁଖ୍ୟ ଲେଖକ ସମବାୟ 
ସମିତି, ସଂସ୍କୃତି ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ଭାରତୀୟ ବିଦ୍ଯାଭବନ ଏବଂ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍ଥାନ, ମୁକ୍ତ ଟିନ୍ତନ ମଞ୍ଚ ପରି ପ୍ରମୁଖ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସହିତ 
ଲେଖକ ସଂପୃକ୍ତ । ସେ ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀର ପ୍ରାକ୍ତନ ସଭାପତି । ତାଙ୍କ 
ସମୟରେ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପ୍ରତିଷ୍ଠାନର ସମବାୟିକ 
ଉଦ୍ୟମ ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଆ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷା ଭାବେ ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ବୀକୃତି 


ପାଇଛି । 
- ପ୍ରକାଶକ 
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